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सल्लिनाथ ने संजीवनी टीका लिखने में लिखा कि “भारती कालिदासस्य 
दुर्व्याख्या विष मूछिंता /? उसी अकार आज कई शत्ताव्दियों से हिन्दू-धर्म 
कुरुचि पूर्ण लामैषणा के विप से भूर्छित समझ पड़ता है। हमारे यहाँ पढ़ें- 
लिखे सममदार घिद्वानों का पड़ता यदि जोड़ा जावे; तो दो-तीन प्रति सहस्न 
भी न बेंठेगा | साधारण लोग धम में भी अच्छे-से-अच्छा सौदा चाहते हैं । 
एक ग्ोता लगाकर थे सात जन्म के पापों से छुटकारा हूँ द़ते हैं, मानो 
वर्णमाला-भर की पुस्तक से शास्त्री की योग्यता प्राप्त करनी माँगते हैं । जैसे 
बालमानस-पूर्ण “धर्मार्थी” भरे पड़े हैं; वेसे ही स्वार्थी उपदेशकों की भी कमी 
नहीं है। इन कारणों से हमारे हिन्दू-धर्म में मूले मोहक बचनों की ऐसी 
भरमार हो गई है कि सममदार विद्वानों के योग्य कथन यहाँ हैं भी या 
नहीं, इस प्रश्न तक पर सन्‍्देह उठने लगता है। इन्हीं कारणों से मोटिया 
धार्मिक बचनों को छोड़कर तथा चार आने में पाँच से रुपये देनेवाले झूठे 
कथनों को सा हिंद-घमं न सानकर हमने अपने यहाँ के सर्वमान्य प्राचीन 
अँथों में घास्तविक हिंदू-धर्म की खोज की, तो श्रेष्ठ आदेश-रज्नों की भी कमी 
नहीं है; केवल उनके खरीदार जोहरियों तथा ग्रुणभाहकों की कमी है । हमसे 
कई विद्वानों ने कहा कि दिंदू-धर्म में रक्‍्खा द्वी क्‍या है। जिसके लिये आप 
उसका गुणगान करते हैं ? हाँ, बुजुर्ग इसी मत को मानते आये हैं, और हम भी 
भानते ही जावेंगे; छुछ ईसाई थोड़े ही हुए जाते हैं, किंतु महाशयजी ! धार्मिक 
उच्चता का दम्भ आपके अंथों से नहीं सिद्ध होता। ऐसे-दही-ऐसे सच्चे, विद्वान, 
ओर सममदार धार्मिक खोजियों के लिये हमने यह धमंतरव का अंथ लिखा है । 
इसमें भ्ाचीन सर्वमान्य प्रैथों ही से अमाण दिए गए हैं; और आधारशुज््य एक 
भी वचन अपनी ओर से नहीं मिलाया गया है। हिंदू-धर्म के अतिरिक्त संसार 
' के अन्य महाधर्मों के भी तत्त्व कद दिए गए हैं, तथा समय-समय पर हमारे 


(से 


भारतीय धार्मिक विचार कैसे रहे हैं, इस विषय पर मी वर्णन आ गया है। अंत 
सें आयः दशोपलिषत्‌ और गीता से १९० अवतरण भी जऊगदुत्यत्ति, अकृति+ 
ईश्वर और आचार पर इकट्टे कर;दिए गए हैं। चदि सत्यनाराचण के अत में 
भाहदत्त्य के स्थान पर चद्द १९० अवदरस्यों का संभरह पढ़ा ऊावे; दो हिंदू-घर्म 
का मर अकट हो तथा विह्मनों को पाठ रुचिकर भी हो जावे। १२९१ वॉ 
चाक्ष्य कोई शासद्वीय ऋवतस्ण तदोकर इसारा पर्णिस-सात्र है। इसमें 
लेखकों का कोई उुद्धितैभव न होकर केवल परिश्रम है। आशा है कि 
हमारे भद्गपुरुध इस छोटेन्से अंथ से अपने घार्सिक विषय पर कुछ साधार 
ज्ञान शप्त कर सक्ेंये | चहुद से हिंदू भाई हमारे अंयों की ऐेतिहासिक प्राची- 
लता सिद्ध करने दी में उनकी सहत्ता समर्कठ हैं । इतना जाने रहना चाहिए कि 
इंसाई-घर्म सन्‌ १ एवं सुस्लिसघर ६२२ का है। रवीन उत्पत्ति के कारण इन 
भहाघसों सें कोई कमी नहीं समकी जाती | फिर भी समय संबंधी कथन इस 
अँघ का सुल्यांश नहीं है। मुख्य वात उपदेशों के संकलच और प्कटोकस्ण 
द्धीहै। 
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धर्मतत्व पर आर्ष विचार 
विषयारंभ 


धरस्स के विषय पर कोई कथन करना ग्रय; मतभेद से खाली नहीं होता 
हमारी इच्छा आज यह है कि धार्सिक तत्व पर हमारे ऋषियों ने कैसे कैसे 
विचार उपखित कर रच्खे हैं, इस वात का कुछ संकेत पाठकों के ल्ञाभाथ किया 
जावे। धर्स का मूल सांसारिक प्रेस पर आधारित है। धर्मी मनुष्य को खार्थ 
से कुछ दूर रहना चाहिए, तथा परोपकार की ओर साधारण पुरुषों से कुछ 
अधिक अग्रसर होना उचित है। यही आशय धार्मिक पुरुष अपने विषय में 
प्रायः समभते हैं तथा अन्य लोग भी उन से ऐसी आशा रखते हैं। फिर भी 
देखा गया है कि धर्म के कारण संसार में श्रायः मार-काट होती आई है, और 
धार्मिक विचारों से ही प्रभावित हो कर सैकड़ों लोगों ने इतरों पर अत्याचार 
किए हैं। ये बातें अब तक नहीं रुकी हैं | समझता जाता है कि धार्मिक झगड़े 
धर्मतत्व-अज्ञानजन्य हैं। इसी लिए इस विषय पर प्राचीन ऋषियों के विचार 
प्रकट करना उचित समझ पड़ता है| लोग धार्मिक विचार कई आधारों पर 
दृढ़ करते हैं। ईश्वरीय पुस्तकों, आप कथन, गुरुओं, विद्वानों, पैसम्बरों, इडों, 
शिष्ठों, ज्ञानियों, संतों, फक्कीरों आदि के कथनों था विचारों पर संसार में 
धार्मिक आदेश निश्चित किए गए हैं । संखार में बहुत अधिक संख्या में लोग 
इसी प्रकार अपने धार्मिक विचार स्थिर करते हैं। उन विचारों की दृढ़ता कसी 
कभी इस आधिक्य को पहुँचती है कि लोग अपने माने हुए सिद्धांतों से विपरीत - 
. झत-वादियों पर प्रहार तक करते आए हैं। हम समसते हैं कि जब असुक 
सिद्धांत दृढ़ता-पूर्वक वेद, उपनिषत, त्रिपिटक, पुराण, बाइबुल, जेंदावस्वा, 
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तौरीत, फरान आदि में लिखित है, तव उस में संदेह किया दी कैसे जा सकता 
है ? यदि इन पुनीत मंथों में एक दूसरे से विपरीत सिद्धांत भी अंकित न छोते, 
तो संसार बहुत वड़े मगड़ों से क्‍्च गया होता। फिर भी इन में विपरीत 
सिद्धांतों के कारण झगड़ा पड़ ही जाता है, और जो लोग अपनी चुद्धि से 
कास लेने की घसे में आवश्यकता नहीं समभते, उन्हें भी विवश हो कर बुद्धि 
का सहारा लेना ही पड़ता है। हमारे भारत में वेद, उपनिपत्‌ , त्रिपिटक, पुराण 
आदि के दारा समय समय पर विविध धार्मिक सिद्धांव सिखलाए गए हैं, 
तथा परिचमीय एशिया सें उपरोक्त अन्य पुस्तकों द्वारा समय समय पर घामिक 
शिक्षा दी गई है। चीन से कानफ़्यूशियस तथा बौद्ध सिद्धांत काम करते आए हैं, 
तथा जापान में अब तो चोदमत चहुत अधिक चलता है, किंतु पहले 
शिंतोमत का सान था जिस के अजुसार सदसह्िविक्रिनी बुद्धि के ही छारा 
धार्मिक आचरण स्थिर होता था। अंथों, गुरुओं, ऋषियों आदि के कथर्नों सें 
एक तो अलुगासी की बुद्धि की अवदेलना है, क्योंकि उसे अपना विचार न कर 
के इतरों के सद्यारे चलना होता है, दूसरे सत-पार्थक्य से विविध सिद्धांतों की 
सत्यता में संदेह उठने लगता है। हम तो अवश्य सममते हैं कि जब कोई 
सिद्धांत खयं वेद भगवान या उपनिषदों में प्रतिपादित है, तव उस में संदेह 
कैसा, किंतु उघर अन्य भतों के सद्धर्मी एवं पूर्ण-विश्वासी सहाशचचयण 
अपने अपने पूज्य सिद्धांत सामने लाते हैं, जिन की ग्रतिकूलताओं से टंटें उठ 
खड़े छोते हैं. 

इन सब कारणों से आधारों को छीड़कर अपने विचारों का सहारा लेना 
पढ़वा है। सव से पहिले सदसहिवेकिनी शक्ति सामने आती है ३ अत्येक सज्जन 
सभावत: भल्ताई बुराई का भेद जान सकता है । कई साधारण वातों में तो यह 
वात चल जाती है, किंतु वहुतेरी ऐसी बातें आ उपस्थित होती हैं, लिन से फिर 
ढंटा उठ खड़ा दोता है। हसारा स्वभ्ावज विवेक गोभक्षण के प्रश्न पर बहुत 
ही उत्कृष्ट तिरस्कार करता है । इसी म्रकार सुसलमानी विवेक शुकरमांस-भच्चण 
का नाम लेते ही अपसानित हो जाता है, किंसु इतर लोगों का विवेक इन 
साधारण वातों के अतिक्नल कोई संदेह नहीं उपस्थित करता । ऐसी ही ऐसी 
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अन्य अनेकानेक स्थितियाँ हैं, जिन में विविध सच्चे धार्मिकों का सहज विवेक 
ग्रोता खा जाता है। इन कारणों से अकट दोता है कि जिसे सहज विवेक 
समभते हैं, वह भी चास्तव में इतरों के विचारों से प्रभावित होने से घर्म की 
ऐसी अचूक साक्षी नहीं उपस्थित कर पाता जो स्वभान्य हो । 


तक और विश्वास 


अब आगे बढ़ने से हम अपनी तक-शक्ति के सहारे से धार्मिक सिद्धांत 
खोजने पर विवश होते हैं। वहुतों का विचार है कि विना विश्वास का छुछ अंश 
लिए धम स्थापित नहीं हो सकता। हमारा यह कहना है कि धमतत्व पर 
केवल विचारशक्ति से काम लेना चाहिए, किंतु संसार के सामने मानवशक्ति 
पंगु है ही, सो जहाँ अपनी अशक्तता आ जावे, वहाँ से आगे बढ़ने में बुद्धि- 
छारा स्थिर किए हुए सिद्धांतों ने जैसा सार्ग दिखलाया हो, उस के थोड़ा आगे 
भी मनुष्य तकाश्रित विश्वास के सहारे जा सकता है।फिर भी उस सें 
इतनी हृढ़ता नहीं आ सकती कि उस के विपरीत निमश्चयवाले मनुष्य को हम 
सूखे, अधर्मी या दुष्ट कहें | विश्वास के लिए यही सहज सीमा है कि उस से 
कोई मनुष्य भले दी लाभ उठावे, किंतु उस के सहारे दूसरे पर अत्याचार करना 
अनुचित है। फिर भी संसार में ऐसे अत्याचार बहुत होते आए हैं। हिंदू 
मुसलमानों के भगड़ों का मूल कारण यही है कि वे लोग हम को मुशरिक 
( इंश्वर का सामीदार माननेवाले ) तथा घुतपरस्त (अतिसा-पूजक ) सान 
कर निंय सममते हैं, यद्यपि वास्तव में हम सुशरिक हैं भी नहीं | इसी प्रकार 
हमारे छांदोग्यः तथा “हदास्ण्यकः उपनिषदों में एकाघ स्थान पर मतभेद 
अथवा अज्ञान के फारण शिर गिरने के वर्णन आए हैं | गोखामी तुलसीदास 
भी कहते हैं- 
सन्त शंड्ु श्रीपति अपवादा।॥ 
सुनिय जहाँ तहँ असि मरजादा ॥ 
काटिय तासु जीह हू बलाई ! 
श्रवण ऊूँदि नतु चलषिय पराई ॥ 
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अपने विश्वासों के कारण किसी की जिह्मा काठ लेने का बिचार करना 
प्रकट ही अल्ुचित है, किंतु धार्मिक विश्वास की अनुचित चइढ्ता से राह भूल 
कर स्वयं योस्वामीजी ने ऐसा कथन कर डाला याज्ञवल्क्व ने भी अज्ञान का 
दंड एक चार शिर कठवाने से दिया धा। आजकल वीसवीं शताब्दी की सम्बता 
इतनी बढ़ चुकी है कि अब ऐसे प्राचीच कर्मों का कथन ही एक अकार से उन 
आचीनों का अपमान करना समझा ऊा सकता है| यहाँ इन बातों का कथन 
सदाहरणाथे हुआ है। प्रयोजन केवल इतना है कि विश्वासों के अधिकारों को 
अलुचित बृद्धि पापपूर्ण है। फिर भी सव से अच्छी चात यह समर पड़ती है, 
कि इस विषय पर विश्वार्सों के मूलाधार के कधन हो जावें, जिस में कि 
विश्वासियों को स्वयं उन की सीमाओं का अनुचित विस्तार पसन्द न आयें । 


इंश्वरवाद्‌ 
धार्मिक पिश्वासों में सबसे आधिक विवाद्मस्त विषय परमात्मा, 
जीवात्मा, प्रकृति आदि के संचंध में है । अवतारों, पेग़स्वरों, गुरुओं आदि के 
विषय में सी ऐसे ही झगड़े उठा करते हैं । अब हम इल्हों विषयों पर तकंपूर्ण 
ऐतिहासिक आर्ष विचार पाठकों के सामने रखते हैं । सब से पहले ईश्वर का 
विषय उठाया जाता है। इस पर 'न्यायछुसुमांजलि? का निम्न कथन सूत्न-रूप में 
कहा जाता है-- 
कार्यौयोजनध्त्यादेः पदात्प्रत्यथतः श्रुत्ते:। 
इस सूत्र में परमात्मा-संचंधों तीन असाणों का संकेत है । अथोत्‌ 
कार्य 
आयोजवचछत्यादे: 
भदाल्मत्यय३ 
पहला तक कार्यवाद है, अर्थात्‌ जब कोई फाये बिना कारण के नहीं 
हा सकता और संसार भी एक सहत्काये है, तव इस का भी कारण होना 
चाहिए। वही कारण परमात्मा है। इस में यह रूमेला चैठता है कि यांदि परमात्सा 
को भी कार्य सानें तो उस का कारण क्या है ? “वहदास्स्यकोपनिपत? सें जब 
याज्ञवल्क्य ने परमात्मा को अंतिस कारण कहा और गार्गी देवी ने उस का सी 
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कारण पूछा, तब ऋषिवर कुछ अप्रसन्न हो कर बोले कि ऐसा प्रश्न करते जाने 
से तुम्हारा शिर गिर जावेगा, क्योंकि परमेश्वर तकंसिद्ध नहीं है, चरन्‌ शास्रों से 
. जाना जाता है । इस प्रकार ऋषिवर ने परमेश्वर का विषय विश्वासमात्र पर 
रक्‍खा, और उसे तकौश्रित न भाना। 'कठोपनिषत!? में भी यसाचार्य ने इस 
विषय में तके की गति न मानो, किंतु तो भो इसे केघल विश्वास पर अब- 
लंबित न करके शिष्टों के विचारगम्य चतलाया। उन्हों ने यह भी कहा कि 
प्राचीन बिचारों पर ( जिन में कार्यवाद भी था ) लोग बहुत काल से संदेह 
अकट करते आए हैं। इस प्रकार कार्यवाद हमारे यहाँ 'बृहृदारण्यकोपनिषत्‌ सें 
ही अशक्त हो गया, और “कठोपनिषत्‌? में साकर-साफ़ संदिग्ध कहा गया। 
आयोजनघ्ृतिवाद 
आयोजन तथा घ्ति आदि का बाद अब तक चल रहा है। पंडितों 
का विचार है कि यदि यह साना जावे कि ईश्वर ने किसी समय संसार बनाया, 
तो उसके चित्त में इच्छा का अस्तित्व मानना पड़ेगा, जो एक वरिद्वता-गर्भित 
विचार है, क्‍योंकि इच्छा उसी वस्तु की करनी द्ोती है जिस की अपने को 
आवश्यकता अर्थात्‌ कमी हो | बिना कमी के केवल इच्छा का अस्तित्व एक 
निरतांत अनावश्यक मामला होगा, मानों कोई चौंक-सा पड़ा दो। ईश्वर में 
इच्छा स्थापित नहीं की जा सकती । उघर बिना इच्छा फे किसी समय में 
संसार का वनाया जाना असंभव हो जाता है। 'इृदृदारण्यकोपनिषत्‌! में इस 
विपय पर ऐसा कथन है, जो तर्कहीन हो गया है। “छांदोग्योपनिषत्‌! में ईश्वरीय 
तप द्वारा संसारोत्पादद का कथन है। कुछ टीकाकार तप से हरकत, स्फुरण 
था संचरण का भाव निकालते हैं। यदि यह संचरण किसी एक समय सें 
प्रारंभ हुआ माना जावे, तो इसके प्रतिकूल भी उपरोक्त तक का आरोप हो 
जाता है, किंतु यदि इसे आदि-रदित मानें, आर्थात्त्‌ ऐसा समझे कि प्रकृति 
सदैव थी और उस में संचरण-शक्ति सदैव थी, तो कोई दोष नहीं आता। 
परमाखु 
संसार में हम दो प्रकार की प्रकृति देखते हैं, एक'जड़ और दूसरी 
औैतन्य । गीता? ( १३:१९ ) में आया भी है कि 
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अक्ृति धुरुपल्चैच विद्धयनादीवुमावषि 
अर्थात्‌ सजीव तथा निर्जीव दोनों अरकार की अकृृति अनादि है। जड़ 
शक्ति हमारे सामने तीन प्रकार से आती है | कुछ वस्तुएँ वायु के समान जड़ने - 
वाली हैं, छुछ जल के सेमान सामने वहनेवाली और अन्य ठोस। उड़नें- 
वाली वस्तुएँ हमें स्पर्शशक्ति द्वारा ज्ञात होती हैं, और द्रव पदार्थ देख भी 
पड़ते हैं। इन दोनों का कोई रूप नहीं है। वायु तो रूप से नितांत प्रथक्‌ है, 
आर द्रव पदार्थ जिस चेन में भरे हों, उसी के अनुसार देख पढ़ते हैं। ठोस 
चस्तुएँ रूपाश्रित हैं | हमारा जो कुछ ज्ञान है वह पंचेंद्रिय द्वारा आप्त होता है । 
हमने वहुत से ऐसे यंत्र चना रक्खे हैं जिन के द्वारा पंचेंद्रिय की शक्तियाँ चढ़ 
जाती हैं, किंतु इस प्रकार भ्राप्त ज्ञान भी है अंत में पंचेंद्रिय-जन्य ही। 
इन तीन प्रकांर की वस्तुओं के अतिरिक्त चौथा इथर भी तक द्वारा वैज्ञानिकों 
ने माना है। संसवतः यही हम लोगों का आकाशतत्व हो। यह माना गया 
है कि ज्योति, बिजली आदि इसी के ढारा चलती हैं। ठोस वस्तुओं का भी 
कोई एक रूप नहीं होता, वरन्‌ एक समय वे हम को एक ही एक रूप में देख 
पड़ती हैं। सोना चाहे जिस अलंकार, मुद्रा आदि.के रूप में हो, है अंत 
में सोना ही । उस का एक रूप हम नहीं दृढ़ कर सकते | उस का सोनापन 
रूपाश्रित न होकर गुशाभ्रित है, अथोत्‌ उस में कुछ ऐसे गुण हैं, जिन के 
कारण हम उसे सोना कहते हैं। यदि सोने के किसी भाग को तोड़ते चले 
जावें, तो अंत में एक ऐसा छोटा भाग पावेंगे, जिस के खंड नहीं हो सकते । 
इसी सूइ्मतम भाग को परमार कहते हैं। अपने यहाँ पंचतत्वों का कथन था, 
किंतु विज्ञान ने अब आय: सत्तर तत्व निकाले हैं, और ससय के साथ तत्व 
सममे जाने चाले कुछ पदार्थ अन्य तत्वों के सिश्रण भी कभी-कभी ज्ञात होने 
लगते हैं। संसार में जितने जड़ पदार्थ हैं, वे सब इन्हीं तत्वों से उत्पन्न हैं । 
कुछ बस्तुएँ तत्व हैं और छुछ मिश्र 
घ्ट्क्‌ 
इसी अकार जब हम छोटे से छोदा चैतन्य शरीर ढूँढने ज्षयते हैं, 


० 


तब अंत भें. घटक पर पहुंचते है। विज्ञान कहता है कि संसार का मत्येक 
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चैतन्य शरीर या तो घटक है या उस का समूह | उंगली के एक छोटे से खंड 
में भी लाखों घटक छोते हैं | इसी प्रकार घास की एक दूच में घटकों का हाल 
है। धास-पात से लेकर मनुष्य-पर्यत जीवित शरीरों की एक धारा है जो घटकों 
से बनती है।जड़ पदार्थों के लिए जो परमाणु है, वही जीवितों के लिए 
घटक' है। विज्ञान यह वतला सकता है कि घटक में कोन-कोन से तत्व हैं, 
किंतु उन तत्वों से वह घटक बना नहीं सकता । निर्जाव तथा सजीब पदार्थों 
में यही भेद है । निर्जीब पदार्थ विज्ञान के वश में बहुत कुछ हैं, किंतु सजीव 
की उत्पत्ति संजीव शरीर द्वी से हों सकती है। निर्जीव पदाथ तथा विज्ञान 
जीवित शरीर का हनन कर सकते हैं, तथा उसे जीवन-बृद्धि में सहायता 
पहुँचा सकते हैं, किंतु बिना सजीव की सहायता के उन को उत्पन्न नहीं कर 
सकते । निर्जाबता ओर सजीवता के इस गढ़े को विज्ञान अभी पार नहीं कर 
सका है। छुछ वैज्ञानिकों का विचार है कि किसी ग्रकार के संपीड़नों से 
निर्जीव वस्तु सजीव हो जाती होगी । इस कथन में कोई निम्धय नहीं है । 
अत्तएव हम अब तक यही देखते हें कि प्रकृति में हमें परमाणु और घटक- 
मूलक निर्जीब और सजीव पदार्थों के दो समूह देख पड़ते हैं, जिन के एक 
दूसरे पर विविध अभाव पड़ते हैं, और जिन को एक दूसय उत्पन्न नहीं कर 
सकता । 
अज्ञेयवाद 

अच यह अश्न उठता है कि ये दोनों परमार और घटक क्या हैं ? इन 
दोनों का कोई एक रूप नहीं है, किंतु प्रत्येक परमारु तथा घटक अनेक गुणों 
से युक्त है। किसी परमाणु या निर्जीव वस्तु का रूप, रंग, खाद, बोझ आदि 
हम कुछ नहीं जानते । एक दशा में वही वस्तु मीठी लगती है और दूसरी 
दशा में कडुई | बोखार आ जाने से अथवा अल्य दशाओं में स्वाद बदल 
जाता है। जो वस्तु एक को भाती है, दूसरा उसी से घुणा करता है। हमारी 
जिद्ठा पर किसी वस्तु छारा जो यसायनिक प्रभाव पड़ता है, उसी को हम 
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खाद कहते हैं | जिछ्ा की विविध दशाओं में यह क्रिया बदलती रहती है। 
आअतएव खाद किसी वस्तु में नहीं है, वरन्‌ उस के पसमाणुओं का विविध 
जिह्लाओं पर जैसा रासायनिक प्रभाव पड़ता है, वैसा ही खाद उन जिह्लाओं 
हारा समझ पड़ता है। विविध जीवधारियों की जिहलाओं की जैसी दशा 
होगी, वैसे ही विविध स्वाद उन्हें एक ही वस्तु के ज्ञात होंगे। तोल, ससुद्रतट 
पर एक होगी, समुद्र के पेंदे पर दूसरी और पहाड़ पर तीसरी । फिर पहाड़ों 
की विविध ऊँचाइयों पर भी एक ही वस्तु को तोल विविध होगी | अतएव 
तोल उस बस्तु में नहों है, वरन्‌ विविध दशाओं में गुरुत्वाकर्षण शक्ति पर चह्‌ 
वस्तु जैसा असाव डालती है, वैसी ही तोल हम उस में समभते हैं | विविध 
प्रकार की ज्योत्तियों में एक ही वस्तु में अनेक रंग देख पड़ेंगे । इसो प्रकार 
विविध दूरियों पर एक ही वस्तु के अनेक रूप सम पड़ेंगे । कोई लेखनी 
आधी पानी सें डुबो देने से उसी स्थान से वह मुड़ो हुई समझ पड़ेगी | इन 
कारणों से दार्शनिकों ने वस्तुओं के विपय में अज्ञेयवाद का सिद्धांत चलाया 
है, अथोत्‌ किसी वस्तु को हम जान नहीं सकते, चरन्‌ हसारा ज्ञान उस की 
विविध दशाओं में विविध शक्तियों पर सीमित है। प्रयोजन यह है कि हम 
केवल इतना जान सकते हैं कि असुक दशाओं में हमें बह 'अमुकामुक अकार 
की समम पड़ेगी। निदान निर्जीव प्रकृति को हम शक्ति समूह के रूप में ही 
जानते हैं, अन्य प्रकार से नहीं | अत्येक वस्तु में कुछ कड़ाई, कुछ तोल, कुछ 
रूप, छुछ रंग आदि हैं। इन्हीं बातों से हम विविध वस्तुओं को निर्धारित 
करते हैं। वास्तव में वह क्या है, सो हमारे ज्ञान से बाहर है । हमारा ज्ञान 
प्रत्येक परमाणु को हमें शक्ति समूह के रूप में दिखताता है। वर्तमान वैज्ञा- 
निकों तथा दाशनिकों के ज्ञान की सीमा अब तक यहीं तक पहुँचती है कि 
अत्येक अगु विविध शक्तियों का केंद्र सात्र है। कुछ लोग इन्हीं को 'इअंस” 

या 'इलेक्ट्रंसः* भी कहते हैं । सजोब प्रकृति भी इन्हीं परमारुओं से चनी है, 
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केवल उस में सजीवता विशेष है । घटक में कुछ परमारुओं के अतिरिक्त 
सजीवता भी है जो उसे उन वस्तुओं से प्रथक्‌ करती है, जो जीब के अतिरिक्त 
उस में पाई जाती हैं। सजीबता भी एक शक्ति ही है, सो हम निर्जाव तथा 
सजीव दोनों प्रकार की प्रकृति को शक्ति-सम्रुदाय के रूप में पाते हैं । 
संसारोत्पादन 

अतब्र अपने आयोजनश्वतिवाद की डोर हम फिर से उठाते हैं। 
हम ऊपर देख आए हैं कि इच्छा का मानना परमात्मा में शमभावात्मक 
विचार लाकर उस सें कसी स्थापित करता है। हम यद्द भी देखते हैं कि 
परमाणु ओर घटक हमारे सामने ऐसे हैं, जिन में शुरुताकर्पण, संसक्ति*, 
केशाकपण *, स्पंदून आदि की अनेक शाक्तियाँ हैं। इन्हीं के संमिश्रण से 
उन्नति करता हुआ यह संसार बना है। परमार पहले से थे और उन के प्रभाव 
से उन्नति करता हुआ संसार जब जीवधारण के थोग्य हुआ, तब घटकों की 
उत्पत्ति हुई, जिन से इत्तर सजीव देह॒धारी बने । 'छांदोग्योपनिषत्‌ः का विचार 
ऊपर लिखा जा चुका है कि परमात्मा के तप द्वारा यह संसार बना | प्रयोजन 
यह लिया जा सकता है कि परमाुओं में जो विविध प्रकार की शक्कियाँ सदा 
से थीं, उस से जो घटनायें नियमालुसार घटीं, उन्हीं के कारण प्रथ्िवी, सूर्य, 
चंद्र, नच्चत्र आदि अखंख्य गोले पहले बने और वे ज्यों-ज्यों ठंडे होते यए और. 
वायु आदि से परिवेष्टित होते गए त्यों त्यों उन में जीवधारियों के रहने थोग्य 
स्थान निकलते आए । सूये में अभी इतनी गर्मी है कि वहाँ कोई जीवधारी रह 
नहीं सकता । शनैश्वर और छहस्पति की पूरी गर्मी अभी दूर नहीं हुई है। 
हमारे चंद्रमा में वायु ही नहीं है, सो वहाँ न वो जल है और न जोचघारी 
हैं। वहाँ यदि कान के पास तोप दागी जावे, तो भी उस का शब्द न सुन पड़े, 


१ यदि व्छाटिंग का एक अंद्य पानी में छुवाचें, तो पावी सोखा जाकर ऊपर 
चढ़ेगा | यह संसक्ति का उदाहरण है ॥ 

* किसी वस्तु का चूर चूर होकर गिर न जाना वरन्‌ एक रूप में सब्र अणुओों 
को साधे हुए रहना केशाकर्षण का उदाष्टरण है ॥ 
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क्योंकि शब्द ले जाने वाली वायु वहाँ है ही नहीं। बिना आक्सीजन के जल 
नहीं हो सकता, जिस से जीवघारी सी नहीं पचप सकते। संगल और शुक्र की 
ऐसी दशा है कि वहाँ जीवघारी रह सकते हैं | मंगल सें नहरों तक का होना 
खयाल जाता है । अ्रयोजन यह है कि परमाणुओं की संचरणशक्ति.से ही 
संसारोत्पत्ति की नींव पड़ी, सो यद्दी शक्ति जगदुत्पत्ति की जननी सानी जा 
सकती है । परमाणुओं की विविध शक्तियों के ऋरम-पूर्वक कास करने से ही 
समय पर यह संसार तैयार हो सका है। यदि उनमें अक्रम होता, तो इतनी 
उन्नति असंभव थी। विज्ञान हम को वतलाता है कि यह संसार आज भी 
उन्नति कर रहा है | अब यह प्रश्न उठता है कि इतने भारी संसार को कौन 
धारण कर के नियमालुकूल चलाता है ९ 
संसार की महत्ता 

घथ्वी की दो चालें हैं, अर्थात्‌ एक तो वह अपनी कील पर घूमती है 
ओर दूसरे सूर्य का चक्कर लगाती है | प्रथ्वी की परिधि आयः २५,००० मील 
है | प्रथ्वी दिन रात में एक बार अपना यह चक्कर पूरा करती है, सो एक घंटे 
में प्राय: १००० मील इस प्रकार चलती है जिस से दिव रात होते हैं । इस चाल 
में वह एक सिनट में आ्रायः १६३ सील जाती है । प्रथ्वी साल में एक बार सूचे 
का चक्कर लगातो है, जिस से ऋतुपरिवतन होता है। इस चाल में वह एक सिकंड 
में कई सील जाती है। हमारे सौर-परिवार सें केबल नव भह्‌ हैं । उन सें सूर्य पथ्वी 
से कई हज़ार गुना बड़े हैं, चहस्पति आय: १३०० गुना और शनैश्चर इस से भी 
अधिक । ये सब सूर्य की अ्रदक्तिणा करते हैं । इन सब को लिए हुए सूर्य एक 
सिर्कंड में कई सो सील चलते हुए अरवों-खरबवों चर्षों से न जाने कहाँ जा रहे 
हैं ? इस का किसी को पता ही नहीं है। संभवत: वे भी सपरिवार किसी 
अन्य सूय की अद्क्षिणा करते हों। हम को जो छुछ कहने-सुनने का ज्ञान है, 
वह सोर-परिवार ही का । यह परिवार केवल नवग्रहों से ही संबद्ध है। उघर 
ज्योम सें लाखों नक्षत्र हैं।चे सब नक्षत्र अपने अपने लोक में सूर्य हैं, और 
उनके भी इसारे जैसे सौर-परिवार हैं। ये सब आकाश में सुखपूर्वक नियसा- 
जुखार विचरण करते हैं और टकय नहीं जाते | ज्योति एक सिर्कंड में लाखों 
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भील चलती है। ऐसे सी नक्षत्र हैं, जिनकी ज्योति हमारी पृथ्वी तक 
२,००० वर्षो' से भी अधिक समय में पहुँचती है। संसार के सब लोकों को 
देखते हुए सैकड़ों मन अनाज में प्थ्वी एक सटर के समान है | इधर देखिए, 
कि पृथ्वी ही पर असंख्य पदाथ प्रस्तुत हैं जिन के विषय में हमारो बुद्धि पंगु 
है । एक एक कान, हाथ, नाक, आँख, हृदय आदि में इतनी भारी कारीगरी है 
कि समम में नहीं आती । प्रकृति कसी पुनरुक्ति नहों करती | अरबों-खरबों घास 
के दलों को भी लीजिए तो कोई दो दल पूर्यतया समान नहीं मिलेंगे । इतना 
बड़ा संसार ऐसे हृढ़ नियमों के साथ अरबों-खरबों सालों से उन्नति करता 
चलना जा रहा है, किंतु कोई गड़बड़ नहीं पड़ता | भूचाल, ज्वालामुखी आदि 
के जो छोटे-मोटे मामले हमें गड़बड़ समझ पड़ें, वे भी न तो वास्तविक अक्रम 
हैं, न गड़बड़ । इतना भारी क्रम स्थापन न तो आप ही आप हो सकता है 
न किसी अंध शक्ति के द्वारा । संसार हमारे सामने एक महती सेना के रूप में 
दिखाई पड़ता है। केवल सेना को नियम-पूर्वक कवायद करते देख कर ही हम 
किसी नियंता सेनापति का दृढ़ अनुमान कर सकते हैं, क्‍योंकि बिना नियंता 
के नियम नहीं हो सकते | आप से आप अंध-शक्ति के द्वारा इतना सारी कार- 
बार नहीं चल सकता। इसे धारण करनेवाला तथा नियम पर चलानेवाला 
कोई नियंता अवश्य है। इसी को धृत्यायोजनवाद" कहते हैं, जो हमारे यहाँ 
“कठोपनिषत? में साफ़ साफ़ मंत्र नं० ११७ तक कथित है। गीता? ( १५, १३ ) 
में भो यह तक आया है, यथा, 
गामाविश्यच भूतानि धारयास्यहमोजला । 

अर्थात्‌ मैं पृथ्वी सें अवेश करके सामथ्य से समस्त भूतों को धारण 
करता हूँ। 

परमात्मा की सत्ता का इस से बढ़कर प्रमाण आज तक नहीं दिया 
गया है। - 
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तीसरा बाद 


तीसरा प्रमाण * जो हमारे ऋषियों ने दिया है, चदह पदात्मत्ययवाद 
कद्दा जाता है, अर्थात्‌ यदि हमें थोड़े का अनुभव द्वो तो उस से पूर्यता का 
विचार आता है | हसारा सांसारिक अजुभव अपूर्शंता का है, सो प्रकट 
है कि हमारे अपूर्ण अनुभव के आगे कोई पूर्य नियंता संसार का है। वही 
परमात्मा कहा गया है | यह एक दाशनिक विवेचन है, जिस के विषय में 
पाठक खयं विचार कर सकते हैं | कुछ अधिक कथन की आवश्यकता नहीं 
है । अन॑तता के दो प्रत्यक्ष उदाहरण काल और स्थल हैं । 


परमात्मा 


ईश्वर या परमेश्वर-संबंधी इतने विचार अपने यहाँ भगवान गौतम 
बुद्ध से पू्े स्थिर हो चुके थे | परमात्मा की सिद्धि इस प्रकार प्रमाणित करके 
हमारे ऋषियों ने उस के विषय में विचार भी किए हैं । सव से पहले हमारे 
सामने चैदिक विचार आते हैं। वर्दाँ इंद्रावि ३३ देवताओं से आर्थनाएँ पाई 
जाती हैं, जिन सें सांसारिक सुखों की याचना, यज्ञादि के सद्दारे से की गई है। 
फिर भी इत्तना कद्दा गया है कि इन देवताओं में ईश्वरीय शक्ति से बाहर 
कोई चैसव नहीं है। वह ईश्वर कैसा है, यह ऋग्वेद में विशेषतया नहीं कथित 
है, किंतु “यजुर्वेद” में वह्‌ शिव के रूप में कल्याणाकर माना गया है। आगे चल 
कर उपनिषद्ों में उस का वर्णन अन्वय-बाची कथनों से न होकर व्यत्तरेक- 
वाची विचारों से हुआ है, अर्थात्‌ वद अस्पृश्य, अपरतंत्र, अचल ( बहदा- 
र्ण्यक” ), अकाय, अन्नण, अस्नाविर ( नस नाड़ियों के परे ) ('इशोपनिषत्‌ः ) 
अशू्द, अस्पशे, अरूप, अव्यय, अरस, अनादि, अनंत ( 'कठोपनिषत? ), 
अच्छाय ( छाया रहित क्‍योंकि वह स्वयं सब जगह है ), अशरीर, अलोद्ित 
( रंग-रद्तित ) ( 'प्श्नोपनिषत्‌ः ), अदृश्य, अग्राहय, अगोत्र, आवरण, अचचक्ु, 
आअश्रोत्र, अपाणिपाद, अमूतत, अज, अम्राण, विरज, निष्कक्तकट अमन, अक्षर 
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( झुंडकोपनिषत? ) आदि है। यहाँ तक ऐसे कथन हुए हैं कि वह कया या कैसा 
नहीं है । अब यह भी कहा जाता है कि उन ऋषियों ने उसे कैसा बतलाया 
है | 'छांदोग्य उपनिषत्‌! का कथन है कि प्रार॑स में ईश्वर केवल एक था ! उस ने 
अग्नि उत्पन्न की जिस से जल हुआ और जल से प्रथ्वी बनी। 'श्वेताश्व 
तरोपनिषत! में आया है कि जिस समय न दिन था न ज्योति, न सत्ता, न 
अभाव, बस अन्धकार सात्र था, उस काल केवल शिव विद्यमान था। वह 
नतो पुरुष है, न जी, न लिंगहीन व्यक्ति | प्रकृति माया है और महेश्वर 
मायी । अजुर्वेंद में शिव ईश्वर एवं कल्याणकर है। परमात्मा है शुद्ध, आँख 
की आँख, कान का कान, सन का मन आदि ( ईशोपनिषत' ), नित्य, विभु, 
संगत, सूझ्म, भूतयोनि, शुअआ, रुक्मवर्णे, अचित्यरूप, सूक्ष्मात-सृक्षमतर, 
ज्योतिषांज्योत्ति, तमस+ पर, परत: पर ( 'मुण्डकोपनिपत? ), अयमात्मात्रद्य, 
चतुष्पात्‌, सप्तांग, और एकोनविंशतिमुख ( 'माण्ड्क्योपनिषत्‌? )। चार भागों 
में वैश्वानर, तैजस, प्रजा, तथा शिवमद्धेत का कथन है, सप्तांग में अग्नि घर, 
चंद्रसूर्य नेत्र, चोंयु आरण, वेद चाणी, दिशा श्रोत्र, आकाश नामि, प्रथिवी पाँव, 
एवं एकोनविंशति सुख में पंच ज्ञानेंद्रिय, पंच फर्मेंद्रिय, पंच मआण, तथा 
(अन्त:करण चतुष्टय ) मन बुद्धि चित्त ओर अहंकार का। प्रकट है कि 
अभावात्मक वर्णन बहुत श्रेष्ठ तकयुक्त है, किंतु समभाने वाले विचारों में सत- 
सेद असंभव नहीं । अंगों आदि के कथन पूर्णतया तर्कात्मक न द्योकर कुछ 
कुछ विश्वासात्मक भी हैं | यहाँ तक नि्गुश बभह्म का कथन छुआ है। इस के 
आगे परसात्मासंबंधी विचार यथास्थान लिखे जावेंगे । 
प्रकृति 

अकृति अर्थात्‌ चस्तु या द्रव्य कया है, इस के विषय में उपनिषदों में 
कथन तो आए हैं, किंतु बहुत प्रकट-रूप से यह नहीं कहा गया है कि चद क्या 
है ? छानवीन करने से ऐसे बहुतेरे मंत्र मिज्ष सकते हैं, जिन से द्रव्य शक्ति का 
केंद्र मात्र है, ऐसे विचार पुष्ट हो सकें। फिर भी बहुत प्रकट-रूप से इस 


विषय पर कथन अभी तक नहीं देख पड़े हैं। अपने यहाँ 'छांदोग्य उपनिषत? में 
] 


श्ड] मिश्र-चंछु 


प्रथ्वी जल-संभूत मानी गई है। आजकल का बिचार यह है कि परमाणुओं 
के सिड़ने से अस्नि उत्पन्न हुई ओर धीरे घीरे परमाणुओं के आपस में मिलते 
मिलते बहुत से गोले बने, जो जलते रहे | सूय अब भी इसी दशा में है। 
बचुददस्पति और शनैश्चर भी आधे ही बुमे हैं। प्थ्वी के भीतर अग्नि भरी है। जो 
गोले घुमते घुमते घायु से परिवेष्टित हो गए, और जल उत्पन्न फर सके, 
उन में जीवधारियों की उत्पत्ति हुई | प्रथ्वी पर ऐसा ही होना सिद्ध सममा 
जाता है, तथा मंगल में भी जीवधारी हैं, ऐसा दृढ़ अनुमान किया जाता है। 
जगदुत्पत्ति हमारे शास्त्रों में ्रकट-रूप से इस प्रकार वर्शित हम को अब 
तक नहीं सिली। संभवतः किन्हीं मंत्रों में निकल आवये। अब तक यही 
समझ पड़ता है कि द्रव्य शक्ति का केंद्र है, संसार शक्ति-सखरूप है, और 
परमात्मा को तो हस जान नहीं सकते, किंतु उस का जितना अस्तित्व 
अपनी समम में आता है, वह शक्तिप्रकाशन के ही हारा) अतएवं यद्यपि 
इेश्वरीय शक्तियाँ सांसारिक शक्तियों से बहुत बढ़कर हैं, तथापि है इेश्वर भी 
अधानतया शक्ति-स्वरूप | अब यह अश्न उठता है कि सांसारिक शक्तियाँ ईश्व- 
रीय शक्तियों के बाहर हैं या अंदर ? इस का अक४' उत्तर यही सिलता है कि 
सभी शक्तियाँ ईश्वरीय शक्तियों के अंतर्गत हैं और शक्तिसान्न को धारण किए 
हुए बह स्थित है। 'केनोपनिषत्? सें यह कद्दा भी गया है कि सामथ्ये इेश्वर के 
अतिरिक्त किसी में भी नहीं है।समम्क भी यही पड़ता है। सुवराम्‌ हमारे 
उपनिषदों में दृव्य और शक्ति की एकता का कथन माना जा सकता है, क्योंकि 
वे जगहुत्पत्ति इेश्वर से दी सानते हैं और सांसारिक सत्ता उसी पर अवलंबित 
ससमते हैं । द्रव्य का गुण समुदाय होना जैन-अंथों में साफ़ साफ़ कथित भी 
है, क्‍योंकि “गुण समुदायों द्रन्ये” का कथन उन के शाख्रों में आता है। यह 
कोई नया सिद्धांत नहीं है, चर, औपनिषत्‌-ज्ञान से ही उपलब्ध हुआ है। 
श्रीभगवरद्गीता अ० १०, श्लो० २० से इस प्रकार है--- 
अहसास्सा शुढाकेश सर्चेस्तताशयस्थित्तः । 
भूत शब्द में सजीव और निर्जीव सभी चस्तुएँ आ जाती हैं, सो यहाँ भगवान 


धर्मतत्व पर भागे विचार [ १५ 


का सजीव तथा निर्जीव प्रकृति से अभेदत्व कथित है, और यह प्रकट हुआ है 
कि उन की आत्मा अर्थात्त मुख्यांश भगवान ही है | 


शरीरवाद 


अब जीवात्मा का विचार शेष रहता है। यह मश्न है, कि जीवात्मा है 
या नहीं और यदि है तो उस की सत्ता ईश्वरीय सत्ता के संचंध में कैसी है । 
जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, अपने यहाँ सव से पुराने शरीरवादी प्रथु के 
पिता राज़ा चेन थे जो स्वायंशुव मनु के वंशघर थे। स्वायंसुब, स्वारोचिष, 
उत्तम, तामस, रैबत, चाकुप और बैवस्वत नामक सात मन्वंतर अपने यहाँ 
हुए हैं| वेदों के ऋषि चाछ्तुप मनन्‍्वंत्तर से चलते हैं । पहले पाँच मन्वंत्र वैदिक 
समय से पूच के हैं। उन में भी स्वायंभुब सच से पहला है। उन की २९ 
पीढ़ियों ने भारत में शासन किया था। उन्हीं में से वेन थे जो प्रथम शरीरबादी 
कहे गए हैं। उन के विचार लोगों को इतने बुरे लगे कि उन्हीं की अजा ने 
उन का वध कर डाला । वेन से पूर्व केवल ऋषभद्देव के संबंध में धार्मिक 
कथन आते हैं । जैन लोग उन्हें अपना पहला तीर्थंकर समभते हैं । उस काल 
हिंदूमच स्वर नहीं वना था सो उस से विरुद्धधादी जैनमत का इतना पुराना 
होना सममक में कम आता है । उस काल के विचारों के आधार भी अग्राम्त हैं, 
केवल पोराशिक कथन इतना मिलता है कि ऋषभदेव पहले तो ठीक थे किंतु 
छुढ़ापे में अनर्गल वकने लगे | इस से उन के किसी विरुद्ध मत प्रकट करने 
की ध्वनि प्राप्त दोती है। पीछे से चाह्लुप मन्वंतर में श्रसिद्ध राजा दिरस्य- 
कशिपु शरीरबादी हुए । उन के पोत्र विरोचन ( प्रह्माद के पुत्र ) शरीरवादी 
थे, ऐसा “छांदोग्य उपनिपत््‌? में लिखा है। हयग्रीव भी वेद-विरोधी शरीरवादी 
कहे गए हैं । चार्वाक्‌ ने पहले-पहल पूर्ण बल के साथ शरीरवाद कटद्दा और 
चेंदू भगवान्‌ की निंदा की | यथा-- 

यावज्लीचेल्सुखं जीदेत्‌ ऋण रत्वा घत्त पिचेत । 
दर्यममानेपु देहेपु. छुनरागसन॑ कुत्त ॥ 

फिर भी चार्बाकू का मत किसी दर्शन-शासत्र पर अवलंबित न होने, वरन्‌ 
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कारणहीन कथन मात्र होने से संसार पर कोई कहने योग्य श्रसाव न 
डाल सका । जीवात्मा के अतिकूल कोई विशेष तक न हुआ और लोग आयः 
उस का अस्तित्व स्वयंसिद्ध-सा मानते रहे । छादोग्य उपनिषत? में आया है 
कि विरोचन ने दैत्यों में शरीरवाद चलाया । उस में यह भी कथन है कि इंद्र 
तथा विरोचन दोनों ने साथ ही साथ कई बचर्षे तपस्या कर के अ्जापति से 
शरीरवाद की शिक्षा पाई | अनंतर विरोचन तो संतुष्ट होकर चले गए और 
इस का प्रचार करने लगे, किंतु इंद्र को इस सें संदेह हुआ और उन्‍्हों मे और 
भी अधिक तप कर के उन्हीं प्रजापति से वास्तविक शिक्षा श्राप्त की, जो शरीर- 
बाद के अतिकूल थी। इसी उपनिषत्‌ में 'तत्त्वमसिः ( वह तू है ) का बचन 
आया है ! इसकी व्याख्या वहाँ कह भागों में की यह है, जिस से मकट-रूप से 
दिखलाया गया है. कि शरीर का सुख्यांश जीवात्सा है। यह वात कई उदाहर७खों 
हारा सममकाई गई है। स्वामी शंकराचाय का मत है कि इस ऋत्वा से यह भी 
भ्रयोजन निकलता है कि जीवात्सा वास्तव सें पस्मास्मा से अभिन्न है। किसी 
किसी का इस अमभिन्नतावाले मत से विरोध भी है ओर ऊपरी विचार से 
इस विरोध में कुछ सार भी समझ पड़ता है, यद्यपि शंकराचाय द्वी का विचार 
ठीक होगा, ऐसा सानना चाहिए | जीवात्सा इस मंत्र से चाहे परमात्मा से 
असिज्न न साना जावे, तो भी इस अभिन्नता में कोई संदेह नहीं उठ सकता, 
क्योंकि बहदारण्यक? सें यही अभिन्नवा वहुत ही अकट-रूप से 'अचसस्मिः ( यह 
में हूँ) के वचन छारा कथित है। अतएच तत्त्वमसि? का शंकरवाला अथी यदि 
अम्माह्म हो, तो सी यह अभिन्नता औपनिषत्‌ सच से निकल ही आती है। 
धृहदारण्यक” में महर्षि याज्ञवल्क्य ने कृतनाश और आझकृतताध्यागस के तको से 
जीवात्मा की सत्ता श्रसाणित्र की है। इस का अयोजन यह है कि यदि रूत्यु के 
पीछे जीवात्मा को किसी रूप में इस जन्म के भले थुरे कर्मों का फल न मिले, 
तो कृतनाश का दोष लगता है, क्‍योंकि ऐसी दशा में कर्मों का फल्माफल नष्ट 
हो जावेगा | इसी प्रकार जब इस जन्‍म में सभी मनुष्यों को घिता किसी इस 
जन्म वाले अयल्न के महत्ता या ल़घुता के अनेकानेक साधन सिलते हैं, तच 
यदि इस बात का कोई पौर्वेजन्स-भव कारण न सोचें, तो स्यायी परमात्मा 
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के राज्य में अक्ृताध्यागस का दोष लगता है, अर्थात्‌ यह सिद्ध होता हैं कि 
यहाँ बिना कुछ भला बुरा किए ही व्यक्ति अच्छे अथवा छुरे फल पाता है। 


जीवात्मा की' सत्ता 

जीवात्मा की सत्ता का न्यायकुसुमांजलि” में 'संघात्‌ पराथेत्वातः का 
ओर तके दिया गया है। प्रयोजन यह है कि अत्येक द्वव्यमय संघ अपने ही 
लिए न द्वोकर किसी दूसरे के लिए होता है! ऐसी दशा में शरीर को जीवात्सा 
से हीन मानने से वह इस नियस के प्रतिकूल हो जावेगा। जीवात्मा-संबंधी 
तक आगे दिए जावेंगे । अभी हम म्राचीन ऋषियों के विचार भात्र यहाँ लिखते 
हैं। “'कठोपनिषत? कहता है कि जीवात्मा न पैदा होता, न मरता है, घरन्‌ अज, 
नित्य, शाश्वत और पुराण है, जोन मारता न भरता है। शरीर रथ है, 
आत्मा रथी। विज्ञानवान्‌, मनस्क तथा शुचि पुरुष वह पद पाता है, जहाँ से 
फिर उत्पन्न नहीं होता । आत्मा के भीतर नाना ( एक से अधिकपन ) नहीं 
है। भोक्ष न दोनेवाले जीवात्मा ज्ञान-कर्माठईसार दूसरा शरीर पाते हैं । 
अश्नोपनिषत? का कथन है कि आदित्य आर ( भोक्ता ) है, ओर चंद्रमा तथा 
जगत रयि ( भोग्य ) है । यही दोनों अमूर्त एवं मूत हैं। मूर्तं भोग्य है। पुरुष 
से छाया की भाँति आत्मा से आण उत्पन्न होता है। आत्मा प्राण में व्यापक 
है तथा शरीर में भी | सन के शुभाशुभ कस से वह शरीर में आता है। जैसा 
चित्त होता है, वैसा शरीर मिलता है। षोडश-कल पुरुष जीवात्मा है। 'झुंडको- 
पन्िषत में निम्न संत्र आया है-- 

हवा सुपर्णो सथुजा सखाया समान चूर्क्ष परिषपस्व॒जाते । 
तयोरनन्‍्य+ पिप्पर स्वाहत्य नई॑नन्नन्योज्मि चाकशीति ॥ ( नं० ४४ ) 

अर्थात्‌ जीवात्मा परमात्मा सखा हैं जो कभी प्रथक्‌ नहीं होते। वे शरीर 
रूपी चृक्ष में व्यापक हैं। उन में से एक पिप्पल के फल को खाता है, और 
दूसरा उस फा निरीक्षणमात्र करता है। परमात्मा का ज्ञान प्राप्त करने वाला 
अवियया की गाँठ से छूट कर सोक्ष पा जाता है। 'सांडक्योपनिषत? में झय- 
भास्सा कह? ( यह आत्मा जद्म है) का वचन आया है। 'सुंडकोपनिषत? छितीय 
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खंड के नें मंत्र में आया है कि छुरे मनुष्य चीच योचियों में गिरते हैं, अथात्‌ 
किसी पशु आदि योनि में उत्पन्न होते हैं । ः 


जीवाणु 


इस विषय पर वर्तमान समय ने भी बड़े गंभीर विचार उपस्थित किए 
हैं। ऊपर कहा गया है क्षति जीबित अकृति का आदिस-रूप घटक है। जैसे 
मलुष्य सें सानसिक तथा देहिक क्रियाएँ छोती हैं, उसी प्रकार छोटे से घटक में 
भी ये दोनों वातें सूल्न-रूप में पाई जाती हैं। घटकों का केवल इतना फार्य है. 
कि अनुकूल परिस्थिति में बढ़कर वे एक नया तथा अपने से भिन्न शरीर बना 
सकते हैं | स्वतंत्र घटक एक जीवघारी है, और मिश्र दूसरे प्रकार का | अत्येक 
घटक एक आखणी है। बड़े शरीरों के एक-एक अंग में अरवों-खरवों घटक होते 
हैं। यदि किसी को जंगली या ऐसा ही फोई दूसरा अंग काटकर फेंक दीजिए, 
तो वह शरीर से प्थक्‌ होकर भी कुछ काल तक उछले कूदेया, अर्थात्‌ जीवित 
रहेगा । इन घटकों में हस जीवारु सान सकते हैं। ये जीवाणु शरीर से प्रथक्‌ 
दो कर भी छछ काल जीवित रहते हैं, सो सानना पड़ेगा, कि बड़े शरीर सें 
असंख्य जीवाणु रहते हैं। सजुष्य का वीजे-कीट अलुकूल परिस्थिति में २७ 
घंटों तक जीवित रह सकता है। ऐसी दशा सें उस सें भी जीवारुओं का 
अखित्व सानतना पड़ेगा । अतणव अकद है कि शरीरों के अवयकों में ही जीव 
नहीं है, चरन्‌ आकृतिक नियसों से उस से चाहर जाने वाले शरीरों में सी जीच 
है। अब तक हस ने प्रत्येक भारी शरीर सें असंख्य-प्राय जीचारु पाए हैं | हमारे 
चलमने-फिरने, खाने-पीने, खेलने-कदने, आदि सें सहस्नों जोवारुओं का निधन 
होता रहता है, तथा भोजन आदि के हारा शरीखुद्धि से ऐसे ही नवीन 
जीवाणुओं का जन्म होता रहता है । चीमार हो कर जब कोई दुर्वल हो जाता 
है, वव उस में से असंस्य जीवाणु-गर्भित घटक सर चुकते हैं, तथा उस के 
फिर हष्टपुष्ट छोते होते असंख्य नवीन जीबाखुनर्भित घटक उत्पन्न हो चुकते 
हैं। अतएव यद्यपि सजुष्य एक-सा जीवित रहता है, तथापि हर समय में, हर 
दशा सें, उसके शरीर सें जीवन-मरण का वाज़ार खून गर्म रहता है। 
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जीवात्मा 

स्व यह अश्न उठता है कि हमारे शरीरों सें असंख्य जीवाणुओं के 
अतिरिक्त कोई एक जीबात्सा भी है या नहीं? असंख्य जीवाणुओं की 
उपस्थिति तो विज्ञान प्रत्यक्ष श्रमारित करता है, किंतु एक जीवात्मा के संबंध 
में मौनावल्स्वी हो जाता है। मनुष्य अपने एकत्व का सहज ज्ञान रखता है। 
यह तो हम बहुत समझाने बुभाने से जान पाते हैं कि हसारे शरीर में असंख्य 
जीवाणु हैं, किंतु एक जीव का ज्ञान हमें सहज है। इस के अतिकूल जीवाणु- 
बाद्यों का यह कथन है कि हमारे लिए ऐसा अनुभव स्वाभाविक है। हमारे सब 
अबयच एक दूसरे को सहायता देते हुए पूरा एक शरीर बनाते हैं, जिस से हमें 
एकत्व का अज्ठुभव स्वाभाविकमात्र है। उन का कहना है कि इस अन्ठुभव 
मात्र से जीवात्मा का अस्तित्व प्रमाणित नदीं होता । हमारे जितने कर्म हैं, वे 
अनेकानेक अवयकबों छारा मस्तिष्क की आज्ञा से होते रहते हैं। शरीर एक 
घड़ी के समान है, तथा जीवन उस की चाल है| हमारा जीवन ग्रधानतया 
मस्तिष्क, हृदय, फुफूफुस, तथा गुर्दों के सहारे पर चल रहा है । इन में से किसी 
एक के नष्ट होने पर यह चल नहीं सकता । भोजन से रुधिर, मज्जा, माँस, 
वीये-कीट आदि धीरेघीरे अनेकानेक क्रियाओं हारा चनते चले जाते हैं। 
वह कौन अवसर आता है, जब वीर्यकोट में जीवात्मा अ्रवेश करता है ९ 
सानवशरीर से एक चार इतने वोीर्यकीट बाहर निकलते हैं, जिन से संसार 
भर की सारी युवतियाँ युर्विणी हो सकती हैं । यदि उन सब कीटों में जीवात्मा 
है तो आत्माओं की संख्या का पता ही न लगेगा। इस का उत्तर यही समम 
में आता है कि ऐसे असंख्य शरीरांशों में जीवात्मा न मानकर दस जीवाशु 
सात्र सानते हैं । हमारे शास्त्रों ने भी शरीरांशों में जीवात्मा नहीं माना है। 
जिस शरीर में स्व॒तंत्र जीवन चलाने की शक्ति दो, उसी में जीवात्मा माना 
जा सकता है, वीयंकीट आदि शरीरांशों में नहीं। एक यह भी अश्न उठता है 
कि गाय, घोड़े, हाथी आदि सें जीवात्मा है या नहीं, क्‍योंकि यदि उन का 
काम बिना जीवात्मा के चल जाता है, तो हसारा क्‍यों नहीं चलता ? इसी 
प्रकार बच्त, साग, घास आदि में भी जीवात्मा का अश्न उठता है। हमारे 


श०्पु > सिस-बंछु 


शाल्षकारों ने उन में व. केबल जीवात्मा साथा है, वरन्‌ चहाँ त्तक कहा है कि 
बुरे काम करते से साह्ुब-जीवात्मा भी उन में जा सकता है। अतएव हमारे 
विचारों के अतिकूल उपरोक्त तके कोई आपत्ति नहीं उपस्थित करता। इस 
बात के सान लेने से इतसा सम्कट अवश्य पड़ता है कि वर्षा के आरंभ होते 
ही अरवों-खरवों घास के पौधे, मच्छुड़ आदि के छारा अखंख्य जीवात्माओं 
के सानने से उन के अस्तित्व कुछ उपहासास्पद लगने लगते हैं। फिर भी 
चार्किक छष्टि से कोई दोष नहीं आता, क्‍योंकि जीवात्माओं की गणना सें 
संकुचन मानने को कोई आवश्यकता नहीं समझ पड़ती । अपने यहाँ कहा ही 
गया है कि-- 

रूख चोरासी योनि सेझाये 

बड़े साथ सावुए तन पाये॥ा। 


आपत्तियाँ 


एक यह भी आपत्ति उठाई गई है कि जब गन्ने बाँस आदि में एक 
एक पोढ़ की यगाँठ से नए पेड होते हैं, तो क्‍या प्त्येक्त गाँठ में जीवात्मा है 
इस का उत्तर यह है कि गाँठों की दशा चीजों के ससान है, जो एथ्वीगर्भ 
आदि सें पहुँच कर अन्य वस्तुओं से सिल कर अनुकूल परिखिति में जीवात्मा- 
युक्त शरीर उत्पन्न करते हैं। एक यह सी गड़चड़ पड़ता है कि चदि कोई केचुवा 
उचित स्थान पर काटा जाबे, तो दो शरीर हो जाते हैं और थे दोनों अलग 
अज्लषग केचुवे हो कर जीते हैं। इस घटना से यह आपत्ति निकलती है कि 
क्या केचुबे सें दो जीवात्मा थे जो काटने पर एक एक खरड में चले यए। एक 
जीचात्मा के अतिकूल यह सब से बड़ा चक्के समझ पढ़ता है, किंतु यह भी 
अवित्मवाद का घातक नहीं है। जीवाणुवाद तो ठोक माना ही जा सकता 
है, किंजु चेह जोवात्मवाद का सहायक है, प्रतिइन्दी नहों! हम ऊपर देख 
आए है कि घटक भी एक से दो होता है और उस को संख्या-चद्धि का चही 
एक नियम है। इधर केचुवे की संख्या-चृद्धि के दो नियम देख पड़ते हैं, एक तो 
साधारण अकार से और दूसर काटने से | एक यथा दो शरीरों से अस्च शरीर 
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उत्पन्न हुआ दी करते हैं। यदि किसी शरीर में जीवात्मा है. तो सब में है। 
पसीने, जंतुओं के सड़ने आदि अनेक प्रकार से नद्वीन शरीर बना करते हैं। 
उन सव में जीवात्मा कैसे और कब प्रवेश करता है, इस बात का जानना या 
न जानना उस की सत्ता के श्रतिकूल नहीं है। यदि हम शरीर में जीवात्मा 
पाते हैं, तो उस के अवेश का अकार या समय एक अनावश्यक मश्न है। यदि 
चतलाना ही पड़े, तो कहा जा सकता है कि जिस काल कोई नवीन स्वच्छन्द 
शरीर बनता है, उस काल उस में जीवास्मा का अवेश साना जा सकता है। 
अन्तःकरण चतुष्टय 

इस अकार जीवात्मा के प्रतिकूल जितनी आपत्तियाँ उठाई जा सकती 
था गई हैं, उन में कोई सार नहीं समझ पड़ता | अब इतना प्रश्न अवश्य रह 
जाता है कि उस का अस्तित्व माना ही क्‍यों जावे ? जीवात्मा के अनुकूल 
अन्तःकरण चतुष्टय का सब से बड़ा प्रमाण है | यह चतुए्य है मन, बुद्धि, 
चित्त और अद्दंकार । यद्यपि इस का कथन थोंड़ा बहुत अन्य शरीरों के विषय 
में भी हो सकता है, तथापि मनुष्य के संबंध में इस का सर्वेत्क्ृष्ट श्रकाश होने 
से हम यह्‌ विवरण मलुष्य ही को लेकर उठावेंगे। घड़ी में चाल 'अचश्य 
है, किंतु वह अहंकार नहीं रखती । उस को अपनी सत्ता का बोध नहीं है । 
सानव-अंग भी अहंकार नहीं रखते, वरन्‌ पूरा मनुष्य आत्मामिसानी 
दोता है। मत शरीर आत्माभिमानी नहीं होता, किंतु उस के कितने ही अंग 
कट जावें, जब तक वह जीवित है, चच तक अहंकार ( अपने सब से प्रथक 
एक होने का विचार ) बना ही रहेगा। सब अंगों के भिन्न होने पर भी एकर्व 
का यह भाव क्‍या है, सो विचारने योग्य है। अपने को एक कौन सममकता 
है ९ जीवात्मवादियों का कथन है कि आत्मा दी अहंकारी है। उन के अतिकूल 
विचार चाले कहेंगे कि यह काम मस्तिष्क का है। उन का कहना है कि अभ्यास 
के कारण सलनुष्य अपने को एक सानता है, क्‍योंकि चास्तव में चह एक हद 
भी । केचल इतना कहना जीवात्मवाद का खंडन नहीं है। मस्तिष्क शरयर का 
स्वासी अवश्य है; क्‍योंकि सारे अंग-अत्यंग उसी की आज्ञा से काम करते 


हैं। यदि किसी अंग से संबद्ध मस्तिष्क का अंश अशक्त हो जावे, तो बच 
छ 
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अंग सी अशक्त हो जावेगा । फिर पूरी आत्मीयता का बोध सस्तिष्क क्‍्याकर. 
करता है ? बह सो तो एक अंगमात्र है । सोचने की शक्ति उस के चाहर है । 
इस अंतिम वाक्य का पूरा समर्थन चतुष्टव के इतर अंगों से होगा । 

स्मरण शक्ति ऐसी है, जिस का समर्थन केवल शरीरवाद नहीं कर 
सकता । गीता! (१५-१५) में 'सत्तः स्मृतिज्ञानमपोहन चः का वचन आया है, 
अर्थात्त्‌ स्पत्ति, ज्ञान और तक को स्थिति पुरुष से है, केवल शरीर से नहीं । कहा 
जाता है कि घटनाओं से मस्तिष्क पर रेखाएँ बनती जाती हैं | उन की जितनो 
बार पुनराद्वत्ति दोती है, वैसे ही तत्सम्वंधी रेखाझँ गहरी होती जाती हैं, और 
उसी गहराई से स्मस्णशक्ति को वल मिलता है। यहाँ तक हम भी मानते हैं, 
किंतु इस वाद से विदित यह होता है कि सस्तिष्क पर की रेखाएँ एक अकार 
की पुस्तक-सी जैयार करती हैं । अश्न यह्द उठता है कि कोई पुस्तक तो अपने 
को पढ़ नहीं सकती, चरन्‌ उस का पढ़ने चाला चाहिए । ऐसी दुश्ा में घटनाओं 
का स्मरण करना केवल सस्तिष्क का कास नहीं है, क्‍योंकि वह तो एक पुस्तक 
के समान है | विना उस के पढ़ने वाले जीचात्मा के स्मरण-शक्ति का आधार 
नहीं सिलता । ऐसा भी देखने में आया है कि लोगों ने अपने विगत जीवन की 
घढनाओं को वतला दिया है और उच के पुराने घरों आदि के भेद, जिन्हें उन्हों 
ने इस जन्म में नहीं देखा था, उन के कहे के अनुसार ठीक उतरे हैं। भरूत- 
प्रेतादि के सम्बंध सें अनेक दृढ़ घटनाएँ भी सासने आती हैं । इन बातों से 
जीवात्सा का अस्तित्व निकलता ही है, किंतु इच्दें न सानने से भी केवल स्सरखण- 
शक्ति जीवात्मा की सता अमाखित करती है। इसी प्रकार चुद्धि तथा चैदन्यता 
के कार्य केवल सस्तिष्कवाद से दृढ़ नहों होते | हम लोग इन्द्रियों से थोड़ान्सा 
ज्ञान आप्त कर के विचार-बल से बड़े बढ़े निष्कष निकालते हैं ! यह्‌ वल केवल 
एक सांसपिंड अथात्‌ मस्तिष्क सें नहीं हो सकता | इस के लिए-जीवाल्मा की 
आवश्यकता है। शेष शयेर का स्वासी मस्तिष्क है और उस का स्वासो जीवा- 
त्मा | स्मरण, बुद्धि, चैचन्यता, अहंकार, सनश्चांचल्य आदि की ज्क्ति केवल 
सस्तिष्क पर आधारित नहीं हो सकती माण्ड्क्योपनिपत? में आत्मा १९ सुखों 
वाला माना गया है। इस में से ५ ज्ञा्ेंद्रिय, और ५ कर्मेद्रिय मस्तिष्क को सहा- 
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यक हैं, पंच प्राण सारे शरीर के और अनन्‍्तःकरण चतुष्टय मस्तिष्क के हारा 
जीवात्मा के । 'बृहदारण्यकोपनिपत! में याज्ञवल्क््य ने कृतनाश तथा अकछृता- 
ध्यागम से भी जीवात्मा का समर्थन किया है, अर्थात्‌ यदि मरण के पीछे और 
जन्म के पूर्व जीवात्मा न हो, तो किए हुए कर्मों का फल नष्ट होता है, तथा 
बिना कुछ किए ही इस जन्स में सनुष्य को भली या बुरी स्थिति मिलती है, 
जिन बातों से संसार में अन्याय का दोष स्थापित होता है। हमारे शाख्रों से 
जीवात्मा के समर्थन सें जितने प्रमाण मिलते हैं, वही सब अब तक दिए गए हैं। 
केवल घटकों आदि के कथन हम ने उपनिषदों में नहीं पाए हैं | 
निर्मुणवाद में शंकाएँ 

निर्गुशवाद का यहाँ तक वर्णन महात्मा गौतमबुछ के पू् अपने यहाँ 
हो चुका था। खंहिता-भाग में यज्ञों आदि के सहारे इंद्रादि ३३ देवताओं से 
सांसारिक सुखों की बद्धि माँगी गई, किंतु वैभव एक ईश्वर में माना गया। 
इसी ग्रकार के भाव पारसियों के प्राचीन भंथ जैंदावस्ता में भी थे। इस से 
संहिता का बहुत कुछ विचारसास्य है । पीछे हमारे ओपनिपत्काल में यज्ञादि 
तो होते रहे, किंतु ज्ञानइड्धि से ऐसा समझ पड़ने लगा कि जब शक्ति केवल 
परमात्मा में है, तब अशक्क इंद्रादि देवताओं में क्या महत्ता है ? इस प्रकार 
उन की सहिमा घटने कूगी। 'केनोपनिषतः में अभि, मरुत ओर इंद्र की हेयता 
ओर शक्ति-शून्यता प्रकट हुई हैं, तथा उमा देवि के सामने वे अज्ञानी थे। 
संहिता में ३३ देवताओं की ऐसी निंदा नहीं है । छाँदोग्योपनिपत्‌? में विरो- 
चन इंद के शत्रु थे। उन दोनों ने शन्नुता छोड़कर ज्षान-प्राप्ति के लिए 
प्रजापति के आसन पर तपस्या की और इंद्र ने उन से अधिक तप कर के पूरा 
ज्ञान आप्त किया । पहले इंद्र में यह ज्ञान न था। इस श्रकार के कथन संहिता- 
भाय में नहीं मिलते । अतणव अकट है कि संदिता-काल का मव औपनिषत्काल 
में बदलने लगा । ज्ञानवृद्धि से यह जान पड़ा कि परसात्मा संसार का 
नियंता है, जिस का मुख्य रहस्य हम नहीं जान सकते । अब लोगों को समफ्क 
पड़ने लगा कि जो पस्मात्मा केवल नियम-स्वरूप है और हम से कोई विशिष्ट 
निजी संबंध नहीं रखता, उस की भक्ति ह्वी क्या की जावे ९ माना कि उस के 
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चैसव से सारा संसार स्थिर है ओर बिना उस के जगत चऋ्ाण भर चल नहीं 
सकता, फिर भी किस ने अपनी उत्पत्ति की आर्थना की थी ? यदि सारा संसार 
न रहेगा तो हम भी न रहेंगे | स्थितिसात्र से भक्ति का स्रोत नहीं उसड्ता । 
इस के लिए विशेष श्रेम आदि की आवश्यकता है। मानव-प्रकृति अंत में 
सानवसात्र है, देवी नहीं | 
अनीश्वरवाद 
विचारों के उठने से समय पर नवीन दशेनों की स्थापना होने लगी । 
महर्षि कपिल ने सांख्यशास्र की रचना करके केवल २५ तत्वों के सहारे 
संसार की र्ृष्टि चतलाई। आपने परमात्मा को दी असिद्ध साना । 'ईश्वरासिद्धे 
प्रमाणाभावात? ( प्रमाण के न होने से इश्धर असिद्ध है ) के से वचन चलने 
लगे। पूर्वमीमांसावादी महर्षि जैमिनि भी अनीश्वर्वादी थे। इन दोनों के 
कारण हमारे शास्त्रों में दाश॑निक-रूप से अनोश्वस्ता का श्राहुर्भाव हुआ | ये 
दोनों ऋषि ईसा से पूर्व की आठवीं शताव्दी वाले यास्क के पू्वचर्ती थे। चद्दरपति 
खब से पुराने अनीश्वरवादी कहद्दे गए हैं | इस बात से पंडित ससाज सें बड़ी 
खलबली मची । तब महर्षि गौतम और कणाद ने न्याय और वैशेषिक रच 
कर ईश्वरवाद के पक्त को ददू किया, तथा वाद्रायण व्यास और पतंजलि ने 
उत्तरमीसांसा तथा योगशाद्ष बनाए। ये व्यास पांचवीं शताब्दी बी० सी० के 
निकट हुए थे और पतंजलि दूसरी शत्ताव्दी बी० सी० में | मैकडानल का मत 
है कि आदि में न्याय और वैशेषिक अनीश्वरवादी थे और पीछे से इश्वरवादी 
हुए । सांख्य, योग तथा वेदांत के सिद्धांत 'श्वेताश्वतरोपनिषत? में मिलते हैं। 
पूर्वेमीमांसा अनोश्वरवादी हो कर भी वेदों को महत्ता मानता हुआ उन पर 
पांडित्य-पूर्ण विचार करता है. तथा शरयेरवाद के खंडन में भी अबृत्त है, किंतु 
बेदों का अनादित्व नहीं मानता । उघर गौोतस ईश्वर को मानते हुए उन को 
रष्टि-शक्ति को नहीं सानते | पूर्वमोमांसा कर्मकांडो है और उत्तरमीमांसा 
ज्ञानकांडी । का 
बुद्ध 
शेसे विचारों के बीच महात्मा गौतसबुद्ध तथा महावीर तीर्थंकर के 
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जन्म हुए | इन दोनों महात्माओं ने प्राचीन विचारों का तीत्रता से खंडन किया 
तथा बेदों की महत्ता को न साना । बुद्ध भगवान ने इेश्वर को भी न मानकर 
केवल कर्म की प्रधानता रक्खी, और अपने वोद्धमत में पहले-पहल बुद्ध, धर्म ओर 
खंध सामक त्रयी को स्थापित किया। इन के मत में बुद्ध शरणं गच्छामि', धर्म 
शरणं गच्छामिः, संघ शरण गच्छामि? का महामंत्र चला | महावीर तीर्थंकर 
में भी अपने जैनसत में ईश्वरको तो न माना, किंतु तीर्थकरों को ईश्वर के दी 
समान समभा। उत्तरी भारत में चौद्धसत का प्रचार अच्छा हुआ तथा जैनमत 
उत्तना नहीं चला, किंतु दक्षिणी भारत में उस का छुछ-कुछ चलन हुआ और 
अन्यन्त और भी कम | अतएव देखा जाता है कि निर्गुश घद्यबाद पूर्णतया 
तार्किक हो कर. भी साधारण लोगों की कौन कहे, स्वयं कपिल, जैमिनि और 
गौतमबुद्ध से महात्माओं तक को संतुष्ट न कर सका। इन महात्माओं में 
विचारदैथिल्य अथवा स्वार्थपरता के दोष स्थापित नहीं हो सकते । तो भी 
इन्हों ने निर्शुण अहावाद से ऊब कर अपने शास्त्रों में उस का स्थापन ही 
अनावश्यक सममका | फिर भी जब यह नहीं कहा जा सकता कि ईश्वरचाद 
का तके निर्वल्ल है या इन महद्दाजुभावों में घुद्धिवल को कमी थी, तव यही 
मानना पड़ेगा कि इन्हों ने इस निर्गुशवाद को संसार में चलने की संभावना 
कम देखी होगी, इसी से अन्य अकार के मत चलाए। उसी ससय जापान में 
शिंतो मत चलता था और चीन में महात्मा कान्क्रयूशियस ने अपना संत 
चलाया । आप वास्तव में धार्मिक शुरु न हो कर समाजशाखस्री थे, किंतु 
समय पर धार्मिक शुरु माने गए, और इन का मत चौद्धवसे के साथ अब 
तक चीन में चल रहा है । 
सगमुखणवाद्‌ 

जब हिंदुओं ने देखा कि शुद्ध तर्कंचाद के कारण इसारा ईश्वय्वाद ही 
संसार से जावा है, तब उन्हों ने उस के साथ सम्मुणबाद का प्रचार किया | 
सूरदास ने लिखा है कि 

रूपरेखरसरंग छुगुति थिल्लु मिराल॑ंथ सन चक्रित घावे। 
सथ विधि अगस विचारहि ताते सूर सगुन छीछा पदु गावे ॥ 
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श्रीभगवद्गीता में पहले-पहल पूरो बल के साथ सगुणवाद का प्राहुर्भाव 
हुआ | उस में मूर्तिपूजल का कथन तो न आया, तथा गंगा, जमुना एवं 
तीर्थ-खानों का भी चर्शन न हुआ, किंतु इश्वर में प्रतीकत्व मिला कर गीता! ने 
उसे सर्वसाधारण की भक्ति के योग्य बनाया | गंगाजी की महत्ता तो “गीता? में 
मान्य है, किंतु उन में स्नान से घुस्य आदि का कथन नहीं है । वल तो गीता? 
सगुणवाद पर देती है, किंतु कहती निगुणवाद भी है। अंत में इतना कद 
देती है कि सगुण और निर्गुण दोनों वाद श्रेष्ठ हैं, किंठु सगुणवाद सुगम होने 
से मनुष्यों के लिए शोघता से फल्नप्रद है । अतएव “गीता! में वाद्रायण व्यास ने 
निर्शुण का मान रख कर संसार के विचारानुकूल सगुणवाद का स्थापन किया । 
अब पौराणिक आचार्यों के नाम अधिकता से आने लगे और उपनिपदों के आचाय 
पिप्पलाद, यम, सत्यकास, जाबाल आदि के कथन लुप्तप्राय हो गए। इस का 
यह प्रयोजन नहीं है कि “गीता? ने इन आचायों का तिरस्कार किया। जहाँ तक 
उन के मत लोक में चल सके, वहाँ तक गीता! ने उन्हें चलाया, किंतु सगुणत्व 
से ही इैश्वर का मान संभव देख कर उसे अधिकता से अपनाया। ओऔपनिषत्‌ 
ऋषियों के नाम छोड़ने का यह कारण हुआ द्ोगा कि वे खुले-ख़ुले सशुण॒वाद 
को अशुद्ध कहते थे, अतएवं उन के अधिक वर्णन करने से उन के शुद्ध मतों 
की समीक्षा भी करनी पड़तो | इसी से गीता ने उन के नाम छोड़ कर छुछ 
सिद्धांतों मात्र को लिया । संभवत: अन्य प्रकार से लोक में इश्वरवाद संभव न 
था। “गीता? उन्हीं आचायों के पक्ष की थी, किंतु सब धन जाता देख कर उस 
ने आधा तो रख द्वी लिया | फिर भी लोक का बल सग़ुरवाद पर विशेष था। 

झतएव' ससय के साथ हमारे घ्म में सरुणत्त बढ़ता और नि्गुणत्व कम होता 
गया | औपनिषतकाल-पर्यत अपने यहाँ जिसूर्ति या अबतारों के विचार न थे । 

शिव तो 'यजुर्वेदः ही में परमात्मा कहे गए और '“श्वेताश्वतरोपनिषत्तः में भी 
उन का ऐसा ही कथन हुआ, किंतु ब्रह्मा केवल देवताओं में पहले उत्पन्न माने 

गए ( जह्मा देवानां अथसः संबभूव, विश्वस्यकर्ता, भुवनस्य ग्ोप्ता--झुंडक ) 

स्वयं ईश्वर नहीं । इसी अकार विष्णु चेदों के सैंतीस देवताओं में एक तथा उपेंद्र 

( इन्द्र से कम ) माने गए, ओर उपनिषदों में वे देवताओं में सर्वश्रेष्ठ तो हुए 
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किंतु आय: ईश्वर नहीं । अब बोदों की त्रयी का मान देख कर हिंदुओं ने भी 
ब्रह्मा, विष्यु, महेश को त्रिदेव कह कर ईश्वर के तीन भाव माने, अर्थात्त्‌ 
उत्पादक, पालक ओर विनाशक। धीरे-धीरे भावों से थे व्यक्ति हो गए और 
पुराणों में विष्णु के शिव से युद्ध भी हुए। अवतारों का भी कथन बोद्धकाल- 
पर्यत न आया । ओपनिषत्साहित्य का इन देवताओं के विषय में पौराणिक से 
कितना भेद है, यह इन दोनों के मुख्य विचार मिलाने से प्रकट होगा । 
परिवतेन 

ओपनिषत्काल चलता है सूत्रकाल के पूर्व तक, तथा सूत्रकाल प्रायः आठवीं 
दशवीं शताब्दी बी० स्ी० से पाँचवीं शताव्दी बी० सी० तक रहता है । वास्तव 
में बौदकाल से पूर्व का साहित्य ओऔपनिषत्‌-विचारों पर 'चला है और पीछे 
का पौराणिक सिद्धांतों पर | यद्यापि बौद्धमत अशोक के समय तीसरी शताब्दी 
वी० सी० से धर्म के रूप में चलने लगा और इस के पूर्व केवल संग्दाय था, 
तथापि इस का सम्राज पर प्रभाव भगवान घुद्धदेव के समय से ही बड़ी महत्ता 
के साथ पड़ा । इसी से हिंदुओं को घुद्धदेव के समय से ही अपने औपनिषत्‌- 
बिचारों में ऊँचो से ऊँची झुछता होते हुए भी परिवर्तन आवश्यक सममक 
पड़ा । जैसे महाभारत-काल के हैपायन ज्यास ने एक से चार वेद करके तथा 
इन का एवं इतिहास का सुख्य-मुख्य शिष्यों में विभाजन करके वैदिक साहित्य 
में एक भया युग सा उपस्थित कर दिया था, उसो प्रकार पाँचनीं शताब्दी बी० 
सी० में वादरायण व्यास ने हिंदूघस की नोका डबती देख कर उत्तरमीसांसा 
तथा गीता रचकर ग्राचीन हिंदूधम का एक नवीन सर्वमान्य संस्करण 
उपस्थित कर दिया। हमारा पौराणिक समय इसी काज्ञ से शंकराचार्य- 
पर्यत ( आठवीं शताब्दी ईंसवी ) चलता है, और तब तकेवाद्‌ का आरंभ 
होता है। बौद्धकाल इसी बीच में घर्मरूप में स्थापित हो कर बैठ जाता है, 
किंतु वाद्रायण व्यास द्वारा स्थापित पौराणिक मत समय के साथ वल् पकड़ता 
जाता है।इस वल में अद्य-पर्यत अगुमात्र भी चुटि नहीं आई है।अवब 
ब्रिदेव. आदि के संबंध में औपनिषत्‌ एवं पौराखिक साहित्य का अंतर दिख- 
लाया जाता है। 
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प्रजापति 


संद्दिता में ईश्वर को प्रजापति, विश्वकर्मन्‌, हिर्ण्यगर्भे, स्कंस आदि 
नामों से पुकारा गया है। रुद्र शिव के ८ नाम थे, ४ कल्याणकर तथा ४ 
भयानक । 'शतपथन्राह्मण” और 'कौशीतकी उपनिषत्‌? में लिखा है. कि रुद्र को 
ये आठों नाम प्रजापति ने दिए। “यजुर्वेंद! एवं “अथर्बेदः के समय से शिव 
ईश्वर हो गए तथा प्रजापति का वर्णन कम होने लगा। 'छांदोग्य उपनिषत्‌? में 
हम प्रजापति को केवल आचाये के रूप में पाते हैं | वे इंद्र और विरोचस फो 
ज्द्मविद्या सिखलाते हैं । अन्य उपनिषदों में भी इन के कथन हैं, किंतु ईश्वरता 
के संबंध में नहीं। 'शतपथब्राह्मण! में प्रजापति ही मत्स्य, फच्छ और वाराह 
थे। 'विष्णुपुराण” में भो ये तीन अवतार ग्रजापति ही के हैं। “दुर्गासप्तशतीः में 
“सनामि कमले विष्णोर्सिथतो जह्मा प्रजापतिः” का कथन है, जदाँ प्रजापति 
ब्रह्मा माने गए हैं । धीरे-धीरे श्रजापति लुप्त होते गए यहाँ तक कि पुराणों में 
एक मनुष्य ( दक्ष ) ने अजापति का पद्‌ पाया | उन के अभिमान से रुष्ट होकर 
महादेव ने उन का विनाश कर डाला और उसी के साथ ग्रजापति भी लुप्त 
हो गए। 

- ब्रह्मा 

चारों वेदों ( संहिता ) में क्या नहीं हैं। 'शत्तपथन्राह्मण” और मनु में 
कहा गया है कि छह्मा उस सोने के अंडे से हुए जिसे ईश्वर ने बनाया था। 
जल में विचरण करने के कारण वे नारायण कहलाए। अतएवं यद्यपि भारा- 
यण पीछे से विष्णु का नाम हुआ, तथापि यहाँ ज्रह्मा ही नारायण हैं। 
वाल्मीकीय 'रासायर? में जल में प्थिवी बनी और उसी में स्वयं सत्तात्मक 
जद्या हुए। उन्हों ने वाराह बन कर प्रथ्वी को ऊँचा किया। 'लिंगपुराण” सें भी 
यही बाराह हैं। 'मुंडकोपनिषतः अ्ह्म को देवताओं में पहले होने चाला कहता 
है, और 'श्वेताश्वतरोपनिषत? इन्हें आदिपुरुष बतलाता है। अत्तणब अभी तक 
नह्मा पूछुमात्मा नहीं है । यह चुद्धपूबें का साहित्य है। पीछेवाले पौराणिक. 
साहित्य में पस्मात्सा के त्तीन सावों में रष्टिकर्ता ब्रह्मा हैं। जब अवतार 
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आदि की आवश्यकता होती थी, तब देवता पहले इन्हीं की शरण जाते थे । 
तपस्थियों को वरदान भी प्रायः यही देते थे, और इन के सताहुसार काम किए 
जाने या कहने से विष्णु या शिव प्रसन्न होते थे । पित्तामह के रूप में ये अब 
तक हसारी मुख्य त्रद्मच्नयी में प्रतिष्ठित हैं, किंतु पूजन इन का सुख्य-रूप में 
नहीं होता, जैसा कि शैच तथा वैष्णव संग्रदायों के प्रभाव से उन दोनों देव- 
ताओं का दछोता है। त्रह्मा के संदिर भी बहुत कम हैं । जहाँ तक ज्ञात है, इन 
का फेवल एक संदिर पुष्कर ( अजमेर ) में है । 


वेदों का कुछ वर्णन 


अचब 'आगे चलने के पूर्व वेदों का छुछ वर्णन किए देते हैं, जिस से 
पाठक हमारे विचारों को सुगमतायूबंक ससभ सकें | ऋग्वेद” हमारा 
आचीनतम साहित्य है। 'सामवेदः में प्रायः अष्टमांश नवीन है, और शेप 
“नबेद! से आया है। 'यजुर्वेद' ऋक्‌ से चौथाई होगा, और उस से हजार 
पाँच सौ घर्ष पीछे आरंभ होकर उस के पीछे “यजुवेद” के भाय: ५०० वर्षे 
पीछे तक बनता भी रहा । अथर्वबेदः ऋक्‌ से बहुत थोड़ा पीछे प्रारंभ दोकर 
उस के पीछे ५यजुर्वेंदः के प्रायः ससान ही समय तक चलता रहा। आकार 
में यह ऋग्वेद! से थोड़ा ही छोटा होगा तथा 'सामबेद” उस का आयः 
आधा होगा । हसारे पास चारों वेदों के जो अनुयाद हैं, वे प्रायः २८०७ प्रष्ठों 
के हैं । तिलक महाशय “ऋग्वेद” का प्रारंभ-काल ४००० बी० सो० के निकट से 
सानते हैं, विल्सन ३५०० घी० सी० से, द्वाग २५०० बी० सी० से तथा मैक्स 
सुलर १५०० बी० सी० से । जो प्रकार यहाँ कद्दा गया है, वह ऐतिहासिक 
माना जाता है । बहुतेरे प्राचोन प्रथातुयायी पंडित ऐसे कथनों से वेदों फा 
अपसान समभते हैं ओर मानते हैं कि वेद भगवान अनादि हैं | कुछ वेद््षियों 
ने यहाँ तक लिखा है कि में बड़े परिश्रम से ये नवीन ऋचाएँ बना रहा हूँ। 
मेरे बाप वैयक करते हैं, माता पत्थर पर गेहूँ पीसती है और मैं ऋचाएँ बनाता 
हैँ । हम लोगों से पहले के लोग उषस्‌ का सौंदर्य देखते थे, हम लोग आज 
देखते हैं और अन्य लोग आगे देखेंगे। वेदों में सहस्नों घटनाएँ अंकित हैं, 


कि 
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जिन का किसी समय होना अनिवाये है| इन तकों के उत्तर में अनादित्व 
पाननेवालों का कथन है कि वेदर्षि अवश्य थे, किंतु वे रवयिता न होकर 
ऋतचाओं के जाननेवालें मात्र थे, अथच ईश्वरीय अनुकंपा से उन की पात्नता 
के कारण उन्हें ऋचाएँ सासित भर हुई । 
इसी प्रकार के विचार पासरसो, चहूदी, इसाई, सुसल्मानी आदि अंथों के 
विषय में सी कहे जाते हैं, और इसी इईश्वरोय संबंध पर उन की मह 
सा एवं अकाद्यता आधारित है । हस ऐसे विचारों को विश्वासमात्र 
पर अवरल्नंवित समभकर उन के विपय सें कोई सत प्रकाश नहीं करते, 
वरन्‌ इतना ही कहते हैं कि ईश्वर की न्‍्यायत्रियता को न छोड़ते हुए हर्मे 
यही सानना पड़ेगा कि सव देशों और समयों के सुकर्मियों पर उस की ससान 
कृपा है। हस यह भी नहीं कह सकते कि अन्य देशों के लोग या कम से कम 
उस के पैराम्वर सुकर्मी न थे। ऐसी दशा में यद नहीं कहा जा सकता कि 
इसारा अल्येक चैदिक ऋषि पत्येक सुख्य पैसस्वर से श्रेफ्तर था। ऐसो दशा सें 
विदेशी पुनीत अंथ एक दम छोड़े नहीं जा सकते, न यही कहा जा सकता है 
कि उन के जितने कथन बैदिक विचारों के अतिकूल हैं, वे त्याज्य हैं। हमारे 
इच्छा ऐसा कहने को अवश्य होगी, किंतु उन की भी इच्छा चैसा द्वी कहने की 
होगी । इश्वर सब के लिए एक है और किसी देश अधवा समय का उस पर 
अकेला अधिकार नहीं है । घससे सब के लिए एक है। झच्छाई सब के लिए 
अच्छी और घुराई घुरी है । केवल बौद्ध-घर्म ऐसा था जो जुद्धि पर चत्चता 
था, वाह्य आधारों पर नहीं | पुराने वोद्धूधर्म को हीनचान कहते ये । फिर सी 
स्वयं बुद्ध भगवान ने मरते समय कह दिया कि यदि कोई नवीन घार्मिक तत्व 
वतलावे, तो मेरे विचारों से उसे सिलाकर अनुकूल होने पर सानना, चथा 
प्रतिकूल होने पर त्याज्य सममकना | अतएवं उस में भी देश्वरयावलंबी पुस्तकों 
का-सा सामना आ गया । भेद केवल इतना रहा कि महात्मा बुद्ध ने अपने 
वचनों का आधार ईश्वर पर न रखकर चुद्धि पर सांना, जो अंत सें उन्हीं की 
चुद्धि पर सीसित हो गया । ऐसी स्थिति सें यद्‌ हम सभी सहापुरुषों के वचनों 
का आदुर करना चाहें, तो म्रतिकृत्तता सामने उपस्वित दो जाती है। अतएव 
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अन्य सांसारिक विषयों की साँति घ्॒म में भी लुद्धि का व्यवहार करना पड़ेगा, 
अथच आँख मूंदकर चलने से कास न चलेगा । 

यदि इन सब विचारों को भी छओड़कर कहें कि हसारे तो वेद सग- 
बान हैं, और हम उन्हीं को सानेंगे, तो इतिदास हमारे सामने उपस्थित हो 
जाता है | हम देखते हैं कि वेद भगवान ने चैसव केवल इश्वर में मानकर 
अ्रधानता ३३ या ३३३० देवी देवताओं की रक्‍्खी, किंतु औपनिषत्साहित्य 
ने परावलंबी देवताओं को छोड़कर विशुछ निग्गण शुणातीत परमात्सा 
सें मन लगाया। संसार ऐसे निजी संबंधहीन परमेश्वर से संतुष्ट न रह 
सका, ओर कपिल, जैमिनि, शुद्ध आदि महात्माओं हारा इन चिझशु॒द्ध बिचारों 
से विद्रोह होकर संसार में अनीश्वरवाद चलने लगा | तब बेचारे ऋषियों 
को अपना विशुद्ध औपनिपत-निर्गुगवाद छोड़कर महात्मा वादरायश 
व्यास दारा गीता? के सगुणवाद पर आना पड़ा, जिस से संसार में फिर से 
ईश्वस्वाद्‌ का मान हुआ। समय पर शुजेर, सीदियन, शक, तूरानियन, 
हस आदि के प्रचुर संख्या में आगमन से सनातनधर्मियों, बौद्धों, जैनों तथा 
इन सभों के नवीन विचारों में करे शताब्दियों वक भारी संघट्ट हुआ, जिस में 
घार्मिक थुद्ध तो न हुए किंतु वादों की परम प्रचुरता रदह्दी | फल यह हुआ कि 
हम लोगों ने सब के राज़ीनामे का एक नवीन धस्से स्थापित पाया, एवं इन 
सब जातियों तथा वाद्यों को एक सुगठित जाति तथा विचारगृह्यीत समाज 
में परिणत देखा ) यह दशा शंकराचार्य के समय आठवीं शताब्दी में थी और 
दुक्तिण में यह सुधार बारहवीं शताब्दी में समानुजाचाये के समय तक स्थापित 
हुआ । यह पौराणिक मत न केवल जैदिक विचारों से दूर था, वरन्‌ जितनी 
स्थूलवा “गीता? ने सर्व॑मान्यता के विचार से अहम की थी, उस से भी यह बहुत 
आगे बढ़कर बहुत स्थूल हो गया, यहाँ तक कि स्वामी शंकराचार्य को इस 
भद्देपन के परिशोधन की आवश्यकता सम पड़ी । 

अतएव आजकल हमारे सामने जो धार्मिक अश्न उपस्थित है वह 
वैदिक सत के सानमे या न भानने का नहीं है, वरद्‌ इस मोटिया मत्त के 
मानने यान मानने का है। प्रश्न यह है कि हम लोग अपने पौराणिक 
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समय वाले राज़ीनामे के सामने सगवान व्यांस तथा स्वामी शंकराचार्य 
तक को सासने को तैयार हैं या नहीं | इतना अवश्य है कि यह पौराणिक 
समय की बड़ी ही भारी महत्ता थी, कि उसने इतनी अनमिल जातियों 
को सुगठित करके एक भारी सभ्यतापूर्ण ऐसी महती जाति उत्पन्न की, 
जिस ने आठ सौ वर्षो' से अनेकानेक अत्याचार, विचार तथा आविष्कारों 
के धक्कों को सफलतापूर्वक सहकर अपना रूप आयः पूरा का पूरा बीसवों 
शताबव्दी-पर्यतत स्थापित रक्खा है। जिन ग्रयज्नों ने हमको इतनी भारी सहा- 
यता दी, उन्हें तुच्छ, देय या थोड़ी महिसा का सानना अनुचित है। हम 
उन को चहुत दी ऊँचा सममते हैं। फिर भी सलुष्य का सहज स्वभाव है 
कि वह उन्नतिशोल है। हम देखते हैं कि पौराणिक धर्म को समाज-संगठन 
के राजनीतिक एवँ सासाजिक विचार से अपने धर्म का रूप समय समय 
पर बदलना पड़ा है। यह वात अब भी चड़ी तेज़ी से चल रहो है। इसी- 
लिए इन प्रश्नों पर विचार करना परमावश्यक है। हमारे धमेशात्र का चचन 
है कि बिना वैदिक साहित्य का नित्यप्रति अध्ययन किए हम ऋषि-ऋश से 
सुक्त नहीं हो सकते । यह विचार हमें चहुत सारगर्भित समझ पड़ता है । बिना 
ऐसा किए अपनी सभ्यता उन्नत न होकर समय के साथ गिरती ही जावेगी । 
अतएब बेद्‌ भगवान को ऋषियों ने अपनी बुद्धि से बनाया या इश्वरीय 
प्रेरणा से देखा, इस अश्न में कोई सार. नहीं है। मान लिया कि उन में इेश्वर 
का विशेषांश है। बेदक्ष त्रिकालज् सही । प्रश्न केवल इतना है कि वेदों की 
शिक्षा की उपनिषदों, पुराणों, तकवाद, भक्तिवाद आदि से प्रभावित करते-करते 
आज हस कितना सान रहे हैं, और हमारे वततसान घार्सिक आचार-विचार 
कहाँ तक चेदालुकूल हैं | स्वयं गीता? में लिखा है कि-- 


जैग्युण्यविषया चेदा निस्त्रैयुण्योमवाजुन ॥ 


इसी वचन से समझ पड़ता है कि 'गीता' के ही समय में वेद्विरुद्ध न 
फेवल विचार थे, चरन्‌ शिक्षा तक दी जाती थी । अब हम अपने पौराशिक 
मत के विचारों के ठुल्लनात्मक बिवरण पर फिर से आते हैं। प्रजापति एवं 
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न्क्षा का वर्णन ऊपर हो चुका है। प्रजापति वैदिक ईश्वर थे जो ओऔपनिपत्‌ 
ऋषि हो कर पुराणों में त्यक्रआय हो गए। न्रह्मा वेढों में न थे, उपनियदों में 
बह्म से निकले तथा वाल्मीकोय रामायण? में स्वयं सत्तात्मक उत्पत्तियुक्त माने 
सए | पौराखिक समय सें वे कर्ता के भावयुक्त परमात्मा के अंश हुए । अब 
शिव का विवरण उठाया जाता है। 


शिव 


“ऋग्वेद? में रुद्रशिच तेंतीस देवताओं सें से थे जो स्वयं वैभमवह्दीन और 
केवल इंश्वरीय शक्ति से शक्तिसान थे। थे पश्ुुपति और वैद्यराज कह्दे गए ओर 
हानिकारक अधिक थे । प्रार्थना करने से लाभ भी पहुँचाते थे। “यजुर्वेदः की 
शतरुद्री में वे शिव के रूप में इश्वर हो गए। अथर्व में भो ईश्वर रहे, जहाँ 
भव और सर्व दो देवता थे। 'शत्तपथन्नाह्मण” तथा 'कौशीतकी उपनिपत्! में 
रुद्र उपस्‌ के पुत्र हैं। इन के चार हानिकर नाम हैं और चार लाभकर | ये 
आठों नाम इन्हें प्रजापति देते हैं । 'केनोपनिषत्‌? में उम्रा देवि इंद्र को ईश्चरी 
भाव चतलातो हैं । वे शिव को स्त्री हैं, किंतु ऐसा वहाँ लिखा नहीं है। 
एव्रेताश्वतरोपनिषत? में शिव पूर्ण परमेश्वर हैं । इस उपनिषत्‌ के ये विचार 
ऊपर पूर्णतया आ चुके हैं | अतएव 'यजुर्वेद” के समय से औपनिपत्काल- 
पर्यतत अकेले वे इंश्चर हैं। “गीता? ( पाँचवीं शताब्दी वी० स्ी० ) में वे पहले- 
पहल बिष्णु के पीछे गिर जाते हैं । दूसरी शताब्दी थी० स्री० में लकु- 
लिन अथवा नकुलीश नामक महात्मा ने पाशुपत्त मत चलाया, ऐसा 
भंडारकर मसहाशय का कथन है। इस में इन की पूजन-विधि में नाचना, 
गाना, छुड़कार आदि संमसिलित हैं | देवी के संबंध में कुछ अईंगारपूर्ण 
अनुचित भाव भी हैं। पशु जीवात्मा है और पशुपति महद्दादेब | दूसरी 
शताब्दी बी० सी० के पतंजलि ऋषि कहते हैं कि उस काल में शिव, 
स्कंध और विशाख की मभूर्तियाँ पुजवी थीं! महाराजा कनिष्क के पिता वेस 
कड़फाइजेज़ के सिक्कों पर शिव की माहुषी मूर्ति है, लिंग की नहीं । थे सिक्के 
धस ने भी लखनऊ के अजायबघर में देखे हैं । पहली शताब्दी इसवी में महा- 
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यान तथा शैव मतों की विशेष चद्धि हुईं। सब पुरानी शैवलिंय की भूत्तियाँ 
इसी समय की मिलती हैं | ऐसो एक मूर्ति लखनऊ में भो है । छठी शवाच्दी के 
वराहमिहिर लिखते हैं कि शैवसूर्ति की स्थापना प्राक्मण से कयवे | कालिदास 
( पाँचवीं शताब्दी के ), भवभूति ( छठी के ), श्रीहष ( बारहवीं के) आदि सहा- 
कवि अंथारंस में शिव की आथता करते हैं। भवभूति ने 'मालती-साधव? सें 
शैव-मंदिर का वन किया है| 

सातवों शताब्दी के मद्दाराष्ट्र में कापालिकों का कथन है। आठवीं 
शताब्दी के स्वामी शंकराचार्य पाशुषत मतावलंवी नीलकंठ को शाखा में 
इराते हैं, यद्यपि वे स्वयं थे शैष ही । जान पड़ता है कि उन्हों ने पाशुपत 
सत्त के अनुचित विचारों का खंडन किया होगा | 'सहासारत” है तो पुराना 
अँथ, किंतु उस में क्षेपक वहुव मिलते रहे हैं, अत्तएव उस का प्रत्येक भाय शंकर 
के पहले का नहीं साना जाता | इस अंथ में उपसनन्‍्यु ऋषि हारा लिंग-पूजन का 
कथन है। अनुशासन पते में शिव बात्यों के भी देवता कहे गए हैं। कश्मीर 
में कललट ( सन्‌ ८५४ ) तथा सोमानंद ( दुशवीं शत्ताच्दी ) ने परसोच्च भाव- 
पूर्ण शैचपूजल चलाया । ११६० में दाक्षिणात्य चासव ने लिंगायत संप्रदाय 
को स्थापित या उच्च किया। इलोरा के ग़ुफासंदिर तीसरी से नवीं शताज्दी 
तक के साने जाते हैं । उस में शिव्र की महत्ता के कई मंदिर हैं, तथा रावण की 
भी सूर्तियाँ हैं। चही हाल आठवीं से चारहवीं शवाब्दी वाले खजराहो के 
संदिरों का है। मदुरा, कांची आदि में भी ऐसे ही प्राचीन ससयों के शेवसंद्र 
हैं। चारहवीं शताब्दी के चोल-नरेश (सद्रास आँत के ) ने शैवसत को चड़े 
हठ के साथ साना। दक्षिण तथा ठेठ दक्षिण में ६३ शैव भक्तों के कथन हैं । 
वहाँ आचीन काल से शैव सहिसा बहुत बड़ी है | चौंदहवीं शतावदी के गोरख- 
चाथ महात्मा ने युक्तप्रांत सें शैवसत-र्सित गोंस्खपंत चलाया | शैव दाद्श 
ज्योत्तिलिंग सारे भारत में फैले हुए होकर इस महामत की व्यापकता अकट 
करते हैं। शैवमत का वोद्ध सद्दायान से चहुत आदान-अदान हुआ | सारत से चौद्ध 
विचारों के हटाने में रैवसत का चहुत बड़ा हाथ हैं। आज भी देश में वैष्णव, 
शैव और शाक्तमत चल रहे हैं, तथा साधारण जनससमुद्याय पर चैष्ण्ब और 
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शैव विचारों के सिश्रण का मुख्य अ्साव है । यद्यपि हमारा शैवमत उठा भय 
के आधार पर था, और बहुत काल-पर्यतत अनुचित शाक्त विचारों का भी इस 
पर चहुत मभाव रहा, तथापि समय के साथ नीचे विचार शैवसत से हृटते रहे 
हैं, और भयवाला दूर होकर प्रेम का आधार बढ़ता रहा है, यहाँ तक कि 
सर्वेसाधारण के विचार में यह मत आज-दिन पूर्णतया भेमावलंबी है, और 
शिवलिंग का विशेषांग से कोई संबंध नहीं समझा जाता। आज तो लिंग 
जह्मांड का रूप समझा जाता है तथा शिव आशुतोष होने के कारण सब्बे- 
साधारण में प्रिय हैं, न कि किसी समय में भयानक होने के कारण । वे आज 
शिवशंकर, योगी, भोल्ञानाथ हैं, जो आक धतूरे से दी संतुए होकर सभी छुछ 
दे डालते हैं | “ऋग्ेेदः में आप तेंतीस देवताओं सें से एक रहे, सो भी साधारण, 
ओर “यजुर्वेद! से तथा 'अथवबेद” से ईश्वर हो गए, जो पद्‌ ओऔपनिषत्काल तक 
घला । पीछे इश्वरता के गिरने से यह भी गिर गए ओर “गीता! में विष्छु इन से 
आगे निकल गए | फिर भी १८ पुराणों में छः वैष्णव हैं और छः शैष, यद्यपि 
गंभीरता में वैष्णब पुराण शैध से श्रेष्ठतर हैं। कुल मिलाकर पौराणिक 
साहित्य में आप दैत्यों, दानवों, निशाचरों आदि के भी द्वितू, कपालु, आशुत्तोष, 
संहारक और ईश्वरोय त्रयी के एक सुख्य सदस्य हैं । 


बौडघर्म 


महात्मा मौतसबुद्ध का आादुर्भाव ५६४ बो० सी० में राजकुल सें हुआ | 
आपने सब कुछ छोड़कर चैराग्य पसंद्‌ किया और पूरा विद्यालाभ एवं तपस्या 
तथा विचार विस्तोर्ण करके बौद्धसिद्धांत ३५ वर्ष की अवस्था में चलाना 
आरंभ किया, तथा ४५ साल उन फा मचार करके ८१ बें वर्ष निर्वाण प्राप्त 
किया। अपने धर्म के सात रत्नों को आपने सप्रत्रिशच्छिक्ष्यमाण घर्म कहा। 
इन का वर्णन हस अपने संथों में विस्तारपू्वक दे चुके हैं। सुख्यता इन की 
आचार पर है। अनंतर भगवान चुद्धदेव ने चार आये सत्यों तथा पंचोपादान 
स्कंघ ठुःख का कथन किया है | इन के विवरण भी अन्यत्र दिए जा चुके हैं। 
चौद्धमत संसार को दुःख-मूलक समझ कर शुद्ध कर्मों" छाया निर्वाण-आप्ति को 
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सनुष्य जाति का उद्देश्य बतलाता है। यह धर्म क्म-प्रधान और ईश्वर, वेद 
आदि से असंबद्ध है।इस काल-पर्यत हमारे ऋषियों ने पुराने विचारों का 
उचित से कुछ अधिक समान करके नए विचार यथासाध्य उन से मिल्ञाकर 
चलाये थे, किंतु बुछुदेव ने प्राचीनता का यह मान छोड़ कर केचल चुद्धि को 
सान्‍्य ठहराया | अब तक धार्मिक विचार संस्क्रत भाषा में लिखे गए थे, किंतु 
आपने सर्वेताधारण से सीधा संयोग प्राप्त करने के लिए अपने उपदेश तत्काल 
प्रचलित देशभाषा पालो में दिए। भगवान बुद्धदेव संसारी जीवन को दुःखमय 
समझ कर निर्वाण को उच्चतम पद सानते हैं। संसार में चुद्धों, चीसारों तथा मृत्यु 
के अस्तित्व ने आप के कोसल चित्त पर भारी प्रभाव डाला और संसारत्यागी 
भिक्तु-वर्ग का जीवन आपको अच्छा जँचा। यज्ञों द्वारा पशुबलि तथा ऋत्वज 
आदि के अनुचित मान ने आप फो थज्ञ का विरोधी बनाया, तथा जाति एवं 
यज्ञ का महत्व ईश्वर और वेदों पर भो अवलंबित देख कर आप ने इन दोनों 
का भी आदर न किया, तथा शुद्ध कम को मुख्यता दी। इन के निर्बाण के थोड़े 
दी पीछे शिष्यों मे ये उपदेश पाली में लिपिबद्ध किए । यह्‌ महत्काये एक मद्दती 
घर्मसभा द्वारा किया गया । प्रायः एक शताब्दी के पीछे ऐसी ही दूसरी घर्म- 
सभा हुई | जो अंथ-समुदाय इस प्रकार तैयार हुआ, उसे “त्रिपिटक” कहते हैं। 
ज्रिपिटक! में सैकड़ों ग्रंथ संमिलित हैं. । उस सें कद्दानियों के म्ंथ त्था जातकों से 
लेकर गीता? तक के समान 'धम्मपद? आदि तक पस्मोत्कृष्ट अंथ हैं। प्रायः २६७ 
बी० सी० तक बोद्धवम एक संप्रदाय मात्र रहा, जिस में केघल गृहल्यागी मिछ 
थे। स्त्रियों के विषय में अदर्शन, 'अनालाप तथा अत्यंत सावधानो फी आश्ञाएँ 
थीं। वे पहले सिक्ुवर्ग में लो भी न गई' | आनंद के आमह से भगवान ने उन्हें 
भी मिक्तुणी बनाया, किंतु उन का पद पुरुषों के समान न हुआ | बौद्धमत में 
जीवद्या पर विशेष बल था और गुरु, माता, पिता आदि का असीसआय सान 
था, जो आगे चलकर न्यायालयों द्वार तक प्रचारित हुआ | उपरोक्त समय के 
निकट बौद्ध होकर महाराज अशोक ने इसे गृहस्थों में भी चलाया । उन्हों ने 
बौद्ध और जैन धर्मे। से छाँटकर ग्रहस्थों के योग्य व्यावह्वारिक घर्म निकाला, 
ओर उसी का नम्न भाव से राजाज्ञा छाया अचार किया । 
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जब वौद्धधर्म ग्रहस्थों में आया, तब हिंदू और बीड लोगों में विचारों 

का आदान-प्रदान होने लगा, जिस से दोनों घमें विकसित होकर ससय पर 
समग्राय हो गए, और उन सें थोड़ी ही बातों में भेद रह गया। बौद्ध लोग 
अन्य प्रदेशों में धर्म-प्रचार के बड़े उत्साही थे, जिस से इन के अयत्नों से समय 
पर लंका, वर्मा, ईंडोचीन, चोन, जापान आदि में बोदूधर्म फैला तथा बैवि- 
लोन सें भी वौद्धसंघ स्थापित हुआ। भहात्मा बुद्ध ने पहले-पहल सर्वसाधारण 
का सान बढ़ाकर संघ को भी निरत्न में से एक माना । शेप दोनों रन बुद्ध और 
धर्म थे। घुछुदेव के भारी प्रभाव से भारत में आयी तक में इन की ग्रतिसाएँ 
पुजने लगीं, जिस से हिंदुओं में प्रतिमा-पूजन का मान बढ़ा । इन्हीं के कारण 
व्यक्तित्व का भारी मान बढ़कर 'अवतार का विचार चला। हिंदुओं ने इसे 
अतिशीघ्र माना । हम “गीता? में अनेकानेक व्यक्तियों, नदियों, पहाड़ों आदि में 
ईश्वरीय विशेषांश का कथन पाते हैं। श्रीकृष्ण स्वयं अपने को भी ईश्वर 
कहते हैं, और कई विभूतियों में एक विभूति भी बतलाते हैं, तथा महा- 
योगेश्वर भी कहे गए हैं। समय पर हिंदूमत के प्रभाव से वौद्धमत बहुत 
चदल गया, और सहायान कहलाने लगा, तथा पुराना मत द्वीनयान 
कहलाया। महाराजा कनिष्क पहली शताब्दी के तुक सम्राद्‌ थे, जिन की 
राजधानी पेशावर में थी, तथा जिन का साम्राज्य चनारस से पश्चिमी एशिया 
तक फैला हुआ था। इस घतुरुष्क वंश के प्रभाव से भारत सें अतिसा-पूजन 
का विस्तार चहुत हुआ। आप भी बौद्ध हुए तथा भगवान को देव-भाव से 

पूजने लगे। इन के समय में वौद्धों की तीसरी भारी घ्म-सभा हुईं, जिस के 

अजचुसार महायानीय “त्रिपिटक! संस्क्रत भाषा में बना । उत्तरी भारत से महाराष्ट्र 

तथा शुजरात आंतों पर्यत बौद्धघमें का अच्छा प्रचार हुआ । म्रायः एक तिहाई 

जनता बौद्ध थी और शेष हिंदू फिर भी थे ये लोग दिंदू तथ। आयेसमाजियों 

को भाँति एक ही, अर्थात्‌ किसी के हिंदू अथवा बोद्ध होने से रोटी-बेटी आदि 

का कोई सामाजिक पहिष्कार नहीं होता था, चरन्‌ लोग सुख से यथारुचि किसी 

भो मत में आ जा सकते थे । जब राजमान बढ़ता था, तब चौद्धों की संख्या 

बढ़ जाती थी, और इसी अकार राजमान की कमी से घट भी जाती थी । अँत 

दृ 
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में सांसाशन के कठिन निषेव तथा गुरु, माता, पिता आदि की अछुचित 
सहिसा-इद्धि से व्यक्तिगत स्वतंत्रता में बाधा पड़ने लगी, और हिंदुओं में कोई 
ऐसा वंधन न होने से जनता धीरे-धीरे बौद्धमत छोड़ बैठी । बोद्ध पंडित फिर 
भो वादरत रहे, बिनन्‍्हें कुमारिल्ल भट्ट और शंकराचार्य ने पराजित कर के हिंदूमत 
की वृद्धि को जिस से वह मत सगध, वायव्य सीमाप्रांत एवं अफगानिस्तान 
भर ' में रह गया । इन तीनों ग्रांतों से ग्यारह॒वीं और बारहवीं शत्ताब्दियों 
में मुसल्मानी अत्याचार ने इसे निर्मूल प्राय कर दिया । अब बर्मा के अतिरिक्त 
भारत में प्रायः ३१८००० बौद्ध हैं । बोद्धों का द्शानशासत्र भी पएथक्‌ है, किंठु 
उस के यहाँ कथन की आवश्यकता नहीं है | 


जैनमत 


जैनमत के चलाने वाले महावीर तीर्थेकर ने ५९५९ बी० सी० में राज- 
कुल में उत्पन्न हो कर ७२ वर्ष को अवस्था में निर्वाण म्राप्त किया । आप ने ४२ 
चर्ष की अवस्था में ज्ञान प्राप्त कर के उस का ३० वर्ष अचार किया । जैनियों के 
तीन सिद्धांत हैं, अर्थात्‌ सम्यक्‌ दृष्टि, सस्यक्‌ ज्ञान तथा सम्यक्‌ कम । इस अंतिम 
के पाँच उपदेश हैं, अर्थात्‌ सत्यभाषण, अस्तेय, इच्छाध्यान, पविन्नता और 
अहिंसा । ये लोग ईश्वर को न मानकर तीर्थंकर को इैश्वर मानते हैं । जीव को 
थे लोग चैतन्य प्रकाशरूप एवं ससीम कहते हैं, तथा स्याह्माद्‌ की प्रधानता रखते 
हैं । जीव को ससीमता पर ही शंकर खामी ने जैन पंडितों को वाद में पराजित 
किया। यह मत वौद्धमत सा देशव्यापक नहीं हुआ । इस का प्रचार गुजरात, 
सारवाड़, तथा तामिल आांतों में अच्छा हुआ | उत्तरों भारत में शंकर स्वामी 
तथा ठेठ दक्षिण में स्वासी रासाचुजाचाये हारा इस का पतन हुआ | 


घशाक्तसत 
शक्ति का वर्णन वेदों में नहीं है, न उपनिपदों में, केवल 'केनोपनिषत्? में 
उम्रा का नाम आचायता के संबंध में आया है। “मद्याभारत? में अज्जैन छारा 
इस का पूजन लिखा है । शाक्तमत में अश्लील पूजन अधिकता से है।इस 
सत की ७र शाखाओं में केवल ९ दक्षिण-मार्गस्थ हैं, तथा शेप ६३ वामसार्ग- 
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पूर्ण | इस पूजन में अभी वहुत कुछ उन्नति शेप है। लोगों का विचार है कि 
शुद्ध वैष्णव मत में राघा का साव शक्ति-पूजन के चाम-विचारों से आया है । 
गाखपत्य संप्रदाय 

“ऋग्वेद के अद्यण॒स्पति सूछ में गणपति तथा चहस्पति दोनों अद्यण॒स्पति 
कह्दे गए हैं। 'अथवे शिरस्‌? उपनिपत में यद्दी विनायक भी हैं। महाभारत? के 
अनुशासन पदे में कई गणेश्वर ओर विनायक हैं। थे देवता हैं, सर्वत्र प्रस्तुत रद्दते 
हैं और माजुपी कर्मों के साक्ती हैं। यही काम मुसलमानों में याजूज माजूज का है। 
इसा से पूर्व के भंथ 'मानवगृहयसून्न' में चार विनायक विप्नकारक हैं| 'याज्ञवल्क्य- 
स्पृतिः सें रुद्र ने पट्नामधारी विनायक को गणपति बनाकर उन्हें मनुष्यों के 
कार्यों में विज्न डालने का काम सौंपा । इन की माता अंबिका हैं | विन्न-कारक 
दो कर भी उपासना फरने से ये विज्न मेटने वाले दो सकते हैं। इसी से शुभ 
कार्यों के आदि में इन का स्मरण होता है, जिस में कोई विन्न-बाघा न पड़े । 
शुप्र-साम्राज्य तथा पीछे का राज्य चौथो से छठी शत्ताव्दी तक चला है। यही 
ससय हमारे यहाँ सत्ययुग सा दो गया छू । उस काल के लेखों में इन का 
बणन नहीं है, किंतु एलोरा के मंदिरों में आप प्रस्तुत हैं । ८६२ के एक शिला- 
लेख में प्याप को दंडवत्‌ लिखो है। महाभारत में आप व्यास भगवान के लेखक 
हैं, किंतु यह बात भक्तिप्त समक पड़ती है ओर इस का समय 'अनिश्चित है । 
जान पड़ता है कि छठीं से नवीं शताब्दी के बीच सें आप का पूजन-विधान 
उठा है, यद्यपि नाम ऋग्वेद” तथा ईसा से पूर्व वाले 'मानवगृह्मसूत्र? में भी है । 
छठी शताब्दी के भचभूति इन को गजशिर कहते हैं। इलोरा में भी यह शिर 
प्रस्तुत है। अजंतानंद गिरि छः गाणपत्य संप्रदाय बतलाते हैं। देर॑बसुत 
उच्छिष्ट गणपति के उपासक हैं। अब इन फा पूजन विधेश के रूप में न दो 
कर विन्न-विनाशक चिह्यन देवता के विचार से होता है | 


विषएु भगवान 


विष्यु का नाम तो ऋग्वेद में भी है, किंतु आप की सदहिसा इस नाम 
के अतिरिक्त नारायण, वासुदेव, कृष्ण, सगवत्‌ आदि सभासों तथा अन्य अव- 
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वारों के संबंध में अधिक हुई है, और अपने नास से कम । 'ऋग्वेदः में आप ३३ 
मुख्य देवताओं में एक हैं, जहाँ इंद्र के नीचे इन का उपेंद्र पद है। इन के तीन 
डरगों का भी वर्णन है, जिस से पौराशिक वबामन की कथा निकली ससझ 
पड़ती है। “ऋग्वेदः में आप का परसपद है। वहाँ इंद्र से तो ये कम हैं, किंल 
रुद्द शिव से बड़े हैं। फिर भी अन्य वेदों में शिव का पद्‌ बढ़ा, किंतु विष्णु का 
नहीं । 'ऐतरेयज्ााह्मण? सें अमि का सब से नीचा, तथा विध्यपु का सब से ऊँचा 
पद है 'शतपथब्राह्मण? तथा 'तित्तिरीय अरण्यकः में विष्णु देव-मंडली में सबे- 
श्रेष्ठ हैं । 'शतपथन्राह्मण? में वामन प्रथ्वो डगों द्वारा न जीत कर लेटे-लेटे सारे 
जगत पर फैल जाते हैं और वह देवतों को मिलती है। 'सैत्रेय उपनिषत!? में 
भोजन विष्णु का रूप है, तथा “कट? में सानुषी उन्नति का चरमसोत्कर्ष वैष्णव 
परमपद्‌ की प्राप्ति है। महाभारत” विष्यपु को परसात्मा कहकर नारायण, 
कृष्ण और वासुदेव का वर्णन करता है। वैष्णव-संदिर कम देखे जाते हैं, 
चाराह, चसिंह, ऋष्ण, रास आदि के बहुत | शेषशायी विष्णु श्ुवनेश्वर, 
जगन्नाथपुरी के मंद्रि, खजराहो में एवं अन्यत्र भी हैं। युधिष्ठिर के समय वाले 
नारायण ने ऋग्वेद” का पुरुषसूक्त कह्दा तथा “यजुर्वेद” का भाग भी बनाया | 
शशतपथन्नाह्मणः में नारायण परसात्मा से उत्पन्न हैं। ईसा मसीह के इेश्चरीय 
पिठृत्व का विचार कद्मचित्‌ यहीं से निकला हो | नारायण ने पंचरात्र का विचार 
निकाला। ज्रद्म के वन में आ चुका है कि पहले वे भी नारायण कहलाए। इन 
का संबंध आदिस जल से है। 'तैत्तिरीय अरण्यकः में नारायण परसात्मा हैं । 
'सहाभारतः ज्योगपवे में अजुन-कृष्ण नरनाययण हैं | 'सदहासारत” के नारायणीय 
खंड सें (जिस का कथन शंकर खामी ने भी किया है) नारायण श्वेतद्वीप में नारद 
को वासुदेव की महिमा सुनाते हैं। यह घसे पंचरात्र, एकांत, अथवा एकांतिक 
भी कहलाता है। सरीचि, अत्रि, अंगिरस, पुलस्त्य, पुलह, ऋतु, वशिघ्ठ (सात्तों 
चित्रशिखंडियों ) तथा स्यायंभुव ने यह सतत सुरक्षित रक्खा। इस में नर 
नाणयण, ऋृष्ण और हरि, घर्म तथा अर्दिसा के पुत्र, एवं परमात्मा के चार 
रूप माने गए हैं, तथा यह सात्वतों का मत कहा गया है । 

अवतारों का चणेन बौद्धकाल के पहले वाले हिंदू साहित्य में नहीं है । 
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प्रजापति और जझ्मा के वर्णनों में उस साहित्य में उन के छाया मत्स्य, कच्छ, 
ओर वाराह रूपों में काये-विशेष का होना मात्र लिखा है। वाल्मीकीय 
रामायण” रास का विवरण देते हुए भी उन्हें अवतार नहीं कहता, किंठु उस 
प्रंथ के नवीन भागों में अवतार तथा व्यूह, इन दोनों विश्वासों के कथन हैं । 
इस से वे नवीन भाग चौथी शत्ताव्दी ची० सी० के पीछे जुड़े समझ पड़ते हैं । 
अहाभारत” के नारायणीय खंड में सत्स्य, कच्छ, वाराह, नरसिंह, वासन, परझु- 
राम, राम, कृष्ण, हँस और कल्कि अवतार कहे गए हैं। “गीता? में केवल 
श्रीकृष्ण भगवान हैं ओर अचतार भी । हरिवंश? में छः अवतार हैं, एवं बाय, 
वाराह, अग्नि और भागवत पुराणों में दूश अवतार हैं। इन सब सें राम और 
ऋष्ण दोनों अवतार हैं। 'पत्तंजलिसाष्य”ः और “असमरकोष? में सम का नाम 
नहीं है। भवभूति ने राम को अवतार माना है। माधवाचार्य ने सन्‌ १२६४ में 
नरहरि तीर्थ को सीतारास की मूर्ति लाने को जगन्नाथपुरी भेजा तथा बद्रीनाथ 
से वे स्वर्य राम की मूर्ति लाए । 
वेष्णबपूजन के समय 

(१ ) प्रायः ६०० बी० सी० के वैयाकरण पाणिनि वासुदेव को देवता 
मानते थे, ऐसा विचार व्याकरण के नियमों से पतंजलि भाष्य में लिखते हैं । 

(२) 'सगवदूगीता? (प्राय: ५०० बी० सी० ) में ऋष्ण भगवान विष्णु हैं । 

(३ ) ४०० बी० सी० के बोद्धम्ंथ 'निद्देश” में लोगों छारा बासुदेव और 
बलदेव के पूजन का कथन है । बलदेव का साहात्म्य व्यूहपूजन है। 

(४) तीसरी शताव्दी बी० सी० के भीक राजवूत्त मेगास्थेनीज़ मथुरा 
में शौरसेनों छाया कष्णपूजन वतलाते हैं । 
(५ ) दूसरी शताब्दी बी० सी० के पतंजलि बासुदेव को पूज्य देवता 
मानते हैं । 

(६ ) दूसरी शताव्दी बी० सी० वाला घोसुंडी का शिलालेख संकषरत 
और, बासुदेव के पूजन-मंडप का बनना कह्दता है। 


(७ ) दूसरी शताब्दी बी० सी० का बेसनगर वाला शिलालेख वासुदेव 
का गरुड्ष्वज चनना बतलाता है। 
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(८) पहली शताब्दी वी० सी० का नानाघाट वाला लेख वासुदेव 
तथा संकर्षण का पूजन बतलाता है। 

(९ ) पहली दूसरी शताब्दी के निकट सथुरा के पास वाले आभीर 
बालकृष्ण का पूजन करते थे। भमण्डारकर महाशय यह समय ईसा के कुछ 
पीछे का चतलाते हैं। 

(१० ) 'घटजातक'? पहली शताब्दी इसची का बौद्धमंथ बालकृप्ण 
की कथा कहता है। 

(११ ) पहली शताब्दी का अमरकोप” कृष्ण को दासोंद्र कहता है । 
यह नाम वालकृष्ण से संबद्ध है । 

(१२ ) तीसरी शत्ताव्दी के गुप्त महाराजे अपने को परम-भागवत कहते थे । 

(१३ ) सन्‌ ३८३ का एक लेख जनादन का ध्वजस्तंभ बनना वतल्ञाता है | 

( १४ ) सुप्त-मह्राज चंद्र पाँचवों शताब्दी वाले का कुछुबमीनार 
के सामने वाला लौहस्तंभ विष्यु का ध्वजस्तंभ था! 

(१५ ) चौथो पाँचवीं शताज्दी का आडवार तामिल वाला संत-संघ 
चैष्णव गीतों का प्रचार करता था| यह नारायण विष्यपु की महिमा गाता था। 

( १६ ) पाँचवीं शताब्दी के कालिदास गोपाल कृष्ण का कथन करते हैं। 

( १७ ) छठी शताब्दी के वसह॒मिहिर भागवत्त विष्यु का पूजन लिखते हैं ! 

( १८ ) आठवीं शताच्दी के शंकराचार्य से पहले का 'सहासारत? वाला 

नारायणीय खंड नारायण-छारा नारद को एकांतिक सत बतलाता है। ज्यूह- 
पूजन सें राम कृष्ण विवेक हैं, लक्ष्मय संकपण अहंकार, भरत अद्युज्न सन 
आर शर्रुन्न अनिरुद्ध चित्त | 

( १९ ) सन्‌ १०१३ का '“धर्मपरीक्षा! नामक जैन अंथ राम और चुद्ध 

का अवतार साना जाना बतलाता है। 

प्रयोजन यह निकलता है कि विष्यूषु वैदिक देवता उपेंद्र थे | इन का 

साहात्म्थ अन्य वेदों में न बढ़ा तथा उपनिषदों सें नारायण के नाम से थे कही 
परमात्मा से उत्पन्न कह्दे वण और कहीं स्वय॑ परमात्मा । बौद्धकाल के आरंभ से 
चाछुदेव के नाम की सहिसा बढ़ो, तथा “गीचा? में भगवान और कृष्ण के नामों 
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से भो आप परमात्मा कहे गए। श्रीकृष्ण “गीता? में अपने को आयः परमात्मा 
कहते हैं और कहीं कहीं अवतार भी । मुख्य चिचार अवतार ही का है, क्योंकि 
अवतार भी परसात्मा है ही और वे मनुष्य थे ही | आगे चलकर पौराशिक 
साहित्य में जिमूर्ति का विचार दृढ़ हुआ, जिस में पालक होकर परमात्मा के 
तीन भावों में आप एक हुए। अठारह सुख्य पुराणों में छः वैष्णव हैं और 
इतने ही शैच । पुराणों में विष्णु और शिव दोनों की महिमा बड़ी है, किंतु 
वैष्णव पुराण शैब पुराणों से अधिक गंभीर और पंडितों में सर्वमान्‍्य है। 
इन कारणों से पौराणिक समय के विष्यतु द्वी सुख्य देवता माने जा सकते हैं। 
परमेश्वर पर विचार पुराणों में कम है, तथा त्रिदेव पर विशेष । चैष्णव-धर्म 
में अवतारों पर विशेष बल है, स्व विष्णु का कम । अवतार हैं शिव के भी, 
किंतु उन की महत्ता कम है | 
गीता 
श्रीभगवदुगीता सात सौ श्लोकों का एक पंथ है। हिंदू धार्मिक साहित्य 
में इस से बढ़ कर क्या बरावर भी कोई अंथ नहीं है । इस की दीका-टिप्पणी 
के बहुतेरे मंथ अस्तुत हैं, और कोगों ने अपनी-अपनी रुचि के अनुसार अनेक 
अकार के अर्थ लगाए हैं। वैदिक साहित्य एक ढरें से चल रहा था, कि इतने दी 
में उस के अतिकूल चिद्रोह उपस्थित हो गया, जिस से ईश्वरबाद ही संशय से पड़ 
गया। इस पर सशुणवाद लेकर चाद्रायण व्यास ने डूबते हुए इशरवाद को 
उबारा | निगुंणवाद व्यास भगवान ने छोड़ा नहीं, चरन्‌ उस के साथ सगुण- 
बाद मिला दिया, और महात्मा बुद्धेव के कर्तव्य-्पालन, जाति-पाँति की 
समता आदि के सान्‍्य सिद्धांत झरहण करके हिंदूधस का ऐसा सर्वमान्य 
नवीन संस्करण निकाला, जो थोड़े बहुत परिवर्तन के साथ अब तक चल रहा 
है। भारत में वौद्धमत-पतन, ईश्वरता का दृढ़ स्थिरीकरण, तथा औपनिषत्त- 
ज्ञान का सान करते हुए सगुणवाद-स्थापन का श्रेय आप ही को प्राप्त है। हम 
ने स्वयं गीता? का सार प्राय: २० प्रष्ठों से अ्रकाशित किया है, किंतु यहाँ पर 
बहुत थोड़े में विचार प्रकट करना आवश्यक है! गीता! कर्मयोग पर बल लगा 
कर कर्तव्य को प्रधानता देती है । कर्तव्य के आगे “गीता? निरप्ि तथा अक्रिय 
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लोगों का मान नहीं करती ( स संन्‍्यासी च योगी च न निरमिनेचाकरियः ) । 
स्थितप्ज्ञ का कथन करते हुए गीता? फलों की लालसा छोड़ कर केवल कतंब्य 
का सान करती है। ऐसे स्थानों पर “गीता? पर बौद्ध विचारों का प्रभाव समझ 
पड़ता है। अवतार के विषय में “गीता? का लिम्न कथन है--- 
यदा यथदा हि घर्सेस्य ग्छकानिर्भवति भारत । 
अयुस्थ्थानप्रघर्मस्य तदा55ससान॑ स॒जास्यहं ॥ 
परित्नाणाय साधूनों विनाशाय च॒ दुष्छृतां 
घर्ससंस्थापनार्थाय खंमवासि युगे युगे ॥ 
जब जब घरम गछानि दुख द्ानि दोति 
अधघरस दारुण भ्बलता घरत है।॥ 
सुन के छीन ल्‍यों असाधुन के पीन परे 
परस पअगाढ़ जग संकट परत है॥ 
तब तब धारि अवतार जगदीस दीह 
भपापन के छुंज को पराभव करत है । 
खलन संहारि भी उधारि साधु जग हुग 
सुघरस थापि जग आनंद मरत है ॥ 
अवतार को मानते हुए सी गीता! का कथन है कि-- 
जन्यक्ते च्यक्तिसापन्न॑ सन्‍्यंते सासब॒ुछय: ॥ 
परँ सावसजानंतों ससलाव्ययमजुत्तमस्‌ ॥ ( गीता ७, २४ ) 
बुद्धिहीन लोग सेरा बड़ा, नित्य तथा अत्युत्तम विचार न जानकर 
आझ अज्ञेय को व्यक्ति में प्राप्त मानते हैं | प्रयोजन यह है कि ईश्वरीय सम- 
आँश अवतार तक सें नहीं आ सकता वरन्‌ उस में इश्वरांश की विशेषता 
सात्र है। अनंतर भगवान कहते हैं--- 
यशथ्हिभुतिसत्सत्व॑ शलीसदुजितमेव चा । 
तत्तदेवावगच्छ ल्‍व॑ सम तेजोंडशर्संभव्म्‌ ॥ ( गीता १०, ४१) - 
इसी विचार से आप का कथन है कि “इष्णीणां वासुदेवोस्सि पांडवार्नां 
घनंजयः [” भक्ति के विषय में सी “न मे भक्त: प्रशश्यति” का चचन आया 
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है। जो लोग अन्य देवताओं का भजन करते हैं, “तेडपि मामेव कॉतलेय 
भजंत्यविधिपूर्वकम्‌”, किंतु इश्वर का सच्चा ज्ञान न रखने से “तलेनात- 
श्च्यवंति ते।” अतएब “गीता? एक परमेश्वर को पूज्य मानती है, किसी इतर 
को नहीं | उस की भक्ति के विषय में आया है कि “पितेव पुत्रस्य सखेबव सख्युः 
प्रियः प्रियाहे|सि देव सोढुम” | अतएव यहाँ पिता, पति और सखा-भाव से भक्ति 
का कथन आ गया है। अब यह पश्न उठता है कि गीता? का पूज्य ईश्वर कौन 
है ? हसारी समझ में वह विष्णु भगवान्‌ हैं। “गीता! में ग्यारहवें अध्याय सें 
विरादू रूप के विषय में निस्न कथन आया है-- 

चद्यामि देवस्तव देव देहे सर्चास्तथा भूतविद्येषसंघान्‌ । 

बअद्याणभ्ीशं कसकऊासनस्थरूपीरच सर्वाशुरमांइच दिव्यान्‌ ॥ १ ॥ 

रुद्रादित्या चसवो ये व साध्या विद्वे5श्विनौ सरतर॑चोइमपाइच । 

गंधर्वयक्षासुरसिदुसंघा. वीघवयंते वां विस्मित्ताइचैव सर्चे॥ २ ॥ 

फकिरीटिनं यदिन चक्रिणं चर सेजोराशि सर्वतों दीसिमंतस्‌ ॥ ३ ॥ 

स्थाने हृषीकेशा त्व अकील्यों जगल्प्रहष्यत्यज्चलस्ज्यते च॥ ७ ॥ 

स्वसादिदेवःपुरुषः पुराणस्त्वक्षस्थ विददवस्थ परं॑ निधानम ॥ ५ ॥ 

किरीटिन॑ गदिन चअऋहस्तसिच्छासि वां ब्रष्दसह तथेव। 

पेनैव. रूपेण . चतुर्मुजेत सहखवबादों भव विदयमूते 0 ८ ॥ 

दृष्टाहि त्वां प्रव्यथितांतरास्मा छतत्ति न चिंदासि वास च विष्णो ॥ ७ ॥ 

तेजोमिरापूय.ं जयल्समअं भमासस्तवोगआई: अतपंति विष्णों ॥ 4 ॥ 

यहाँ पहले श्लोक में जद्मा और दूसरे में रुद्र इस रूप के अंतर्गत होकर 
इस से न्‍्यून माने गए हैं, किंठु विष्णु का ऐसा कथन न हुआ । “गीता? त्रिदेव 
का वर्णन न कर के विष्यु का पस्मात्सा के रूप में करती है । तीसरे श्लोकांश 
में किरीट, गदा और चक्र, जो विष्णु से संबद्ध हैं, आदि पुरुष के विषय सें भी 
विखलाए गए हैं। श्लोकांश ४ व ५ सें इस के विषय में हृषीकेश और पुरुष- 
पुरातन के कथन आए हैं, जो विष्णु के साम हैं । नंबर ६ में उन का विष्णु के 
समान चतुभुंज होना कहा गया है, तथा नंबर ७ व ८ में वे विष्णु कर के 
संबोधित ही हुए हैं | अतण्व प्रकट दी है कि यह विश्वमूर्ति विष्य्ठ दी है। 


छ 
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गीता? में और भी अनेकानेक उपदेश हैं, किंतु यहाँ उपरोक्त ही पर्याप्त होंगे। 
उस सें जीवात्मा अव्यय कहा गया है। 


पुराण-अंथ 


वैदिक साहित्य हमारे ऋषियों ने स्मरण-शक्ति द्वारा रक्षित रक्खा; 
उसे लिपिबद्ध न किया । जैसे ब्राह्मणों ने वैदिक साहित्य कंठाश्म रक्खा, चैसे 
ही सूतों ने ऐतिहासिक ससाला बचाया। कहते हैं कि जब पंद्रहवीं शताब्दी 
बी० सी० में भगवान कृष्ण द्यैपायन ज्यास ने वेदों का संपादन करनके उन्हें 
एक से चार किया, और थे भाग अपने शिष्यों सें बाँटे, तब उन्हों ने लोमद्रपेण 
सूत्र को इतिहास का विषय दिया। इन लोमह॒परण के अक्रततब्रण, मैत्रेय और 
शिशुुपायन नामक तीन शिष्य थे । इस चारों ने सिल कर चार सीसांसा-मंथ 
रचे, जिन में उस काल तक का ऐतिहासिक मसाला दृढ़ हुआ | यह विष्यण॒- 
पुराण” का कथन है | अनंतर नवीन घटनाएँ इन में जुड़ती गई', जिस से समय 
पर प्राकृतपुराण बने, जो प्राकृत साथा में थे। इन का सान राजाओं, स्त्रियों 
और  श॒द्रों में अच्छा हुआ । सोचा जाता है कि दसवीं शताब्दी ची० सी० से 
अपने यहाँ लेखन का विशेष अचार हुआ। चौद्धसाहित्य में उस काल यह 
खूब प्रचलित पाया जाता है। सातवीं शताब्दी ची० सी० में यहाँ वाल्मीकीय 
'रामायण?, जय! तथा 'सनुस्म॒ति” नामक तीन अंथ बसे । 'रासायणः? सें बाल 
ओर उत्तरकांड पीछे से जुड़े, तथा दो चार श्लोक सात्र इधर उधर जोड़े गए। 
शेष 'रासायण” अपने मूलरूप में अब भी होने से उस काल की सम्यता का 
बहुत दी शुद्ध एवं पूर्ण चित्र हमारे सासने उपस्थित होता है । 'जय” बढ़ते-चढ़ते 
भारत! और फिर 'सहासारत? हो गया। “सजुस्सखति” भी खूब वढ़ो । इन दोचों 
भंथों की आदिस शुद्धता नष्ट हो चुकी है। अनंतर 'भगवद्गीता? बनी, जो बहुत्त 
ही उत्कृष्ट संथ है। इस के पीछे १८ पुराण, १८ उपपुराण तथा “हरिवंश? एवं 
सह्दाभारत” अंथ पूर्ण हुए | इल में 'विषएु-पुराण?, 'सविष्य-पुराण?, अमि- 
पुराण?, “अह्मांड-पुरांण?, लिंग-पुराण?, 'सहासारतः, 'हरिवंशः और 'भागवतः 
बड़े उच्च श्रेणी के अंथ हैं। पंडितों का कथन है कि थे भंथ आय: दूसरी शताब्दी 
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के निकट बने | पहली शताब्दी के 'अमरकोष में पुराण का लक्षण दिया है | 
उस समय कई पुराणमंथ अचश्य होंगे । उस लक्षण पर अकेला “विष्णु-पुराण” 
पूरा बैठता है। कुछ पुराणों में सोलहवीं शताब्दी तक की कथाएँ हैं। जब 
बौद्धसत के आपातों से वैदिक साहित्य का भाव देश में घटा, तब पुराणों 
का महत्व बढ़ा और पंडितों ने संस्कृत में उत्कृष्ट साहित्यपूर्ण उपरोक्त अंथ 
बनाए, जिस से प्राकृत पुराण नष्ट हो गए। हरिवंश” और 'सहाभारत? पुराण 
न कहला कर इतिहास कहे जाते हैं | वैदिक साहित्य सें घटनाएँ ऋ्रमबद्ध नहीं 
हैं, और हैं भी कम | इधर पुराणों का विषय ही इतिहास है। बौद्ध और जैन 
साहित्य से भी चहुतेरो बहुमूल्य घटनाएँ प्राप्त होती हैं। कहते हैं. कि छितरे हुए 
पौराणिक मसाले का शुप्त-काल में खुसंपादन होकर पुराणों के चततसान रूप 
बहुत करके स्थिर हुए । इस से पीछे के क्षेपक थोड़े दी से हैं । 


पाश्वात्य एशिया के धार्मिक विचार 


पाश्वात्य एशिया में तीन अधान धार्मिक अदेश थे, अर्थात्‌ फ्रारस, 
पैलेस्टाइन ( राजधानी जेरूजलम ) और सक्का। फ्रारस में पारसियों का धर्म 
प्रधान था, जिस सें अग्रिपूजन की सुख्यता है। इस का धार्मिक भंथ 'जैन्दा- 
वस्ता! देव, समाज, भापा और भाव घारों में हमारे ' ऋग्वेद” से कुछ छुछ मिलता 
है। पारसियों के मुख्य ऋषि जूरास्टर थे। अब यह संत अधघानतया केवल 
भांरतीय पारसियों में शेप है, जहाँ इन की संख्या तीस पैंतीस सहस्र मात्र है। 
भारत में थे लोग गछ और गंगा को भी मानते हैं, और वैवाहिक रीतियों में 
ब्राह्मण पंडितों को भी वुलाते हैं। फ्रारस प्रायः १२०० वर्षों से शिया मुसल्- 
मान है। बलूचिस्तान और अफ़ग्रास्तान श्रायः दसवीं शताब्दी तक हिंदू तथा 
बौद्ध देश थे, और पीछे से इन्दों ने सनी मुसलमान मत झहरण कर लिया । 

चैज्ञेस्टाइन में ९२७००० नबी हुए हैं तथा कई पैग्रंवर, जिन में इजाहीम 
ने एकेश्वरवाद सिखलाया और कई प्रसिद्ध धार्मिक आश्ञाएँ प्रचारित कीं। 
इन की छोटी सी धर्मपुस्तक 'सहीफ्ा इनाहीमी? कहलाती है। इस की गणना 
चार मुख्य किताबों में नहीं है। इसराईल वहाँ एक अधान व्यक्ति हुए हैं, 
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जिन की संतान बनी इसराईल कहलाती है। इसराईल के बारह पुत्रों में 
यूसुफ़ सुख्य थे। किसी दुर्भिक्ष के कारण वे मिश्र ( इजिप्ट ) चले गए। 
वहाँ एक स्वप्न के अथे लगाने से बादशाह ने प्रसन्न हो कर इन्हें राजमंत्री 
जनाया | पीछे इन के पिता और भाई सी वहीं पहुँचे | वहुत पीढ़ियों तक यह 
वंश सिश्र ही में रहा | अनंत्तर इन पर राजकोप हुआ। इन के तत्कालीन 
नेता मूसा वहाँ से पैलेस्टाइन जाने को जब उद्यत हुए, तो शाह ने इस में 
वाधा डाली । इस पर वहाँ के पादरियों और मूसा में करामात ( असंभव 
घटनाएँ ) दिखलाने की होड़ हुईं, जिस में सूसा विजयी हुए | अनंतर ये हज़ारों 
भाई बंदों को ले कर समुद्र पार स्वदेश को जाने लगे, तो शाह ने इन का पीछा 
किया । ये तो समुद्र पार हो गए किंतु शाह्र ससैन उसी में ड्रव मरा । सूसा का 
इईंश्बर से व्यक्तिगत संबंध बहुत अधिकता से वर्णित है । आप ने इन्राहीम के 
एकेश्वरवाद तथा कुछ आज्ञाओं को तो स्थापित रखा, किंतु भोजन तथा 
आचार-संबंधी बहुत से नियम वनाए। इन की अखिद्ध दस आज्ञायें भी हैं । 
इन्राहीस और मूसा का सत जूडाइज्म ( यहूदियों का मत ) कहलाता है। इस्हें 
लोग मूसवी या सूसाई सी कहते हैं। तौरीत' सूसा की धार्मिक पुस्तक है। 
मूसा पर सिश्र देश के सत का भी बहुत कुछ अभाव पड़ा । 

अनंतर एक बौद्धमठ भी वैबिलोन में स्थापित हुआ, जिस के प्रभाव 
से जूडाइज्म में नए विचार आते ज्गे । दाऊद को भी मुसलमान लोग साहेबे- 
किताब समभते और “जबूर” इन की पुस्तक वतलाते हैं | यह वास्तव में कोई 
पुस्तक नहीं है। तौरीत में जो दाऊद की शिज्षाएँ लिखित हैं, वे ही जबूर मानी 
जा सकती हैं। दाऊदी कोई सत विशेष नहीं है। दाऊद भी मूसवियों में एक 
पैग्ैबर थे तथा इन के पुत्र सुलैमान भी । जॉन दि बैप्टिस्ट भी एक अमप्रधान 
पैसंबर हुए जो इसा से प्रायः १०० बे पूव॑वर्ती थे। यहूदियों ने मत-पार्थक्य के 
कारण इन का वध करा डाला । अनंतर ईसा ससीह का जन्म हुआ । इन के 
पूे मिश्र देश सें वौद्ध-त्रिरत्न के ढंय पर त्रिदेवत्व स्थापित हो चुका था | ईसा 
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ससीह ने इईह्वर के पिछृत्व का भाव सिकाला और यह कहा कि साहुषीय 
पापों के कारण दया-बाहुलय से ईश्वर बहुत ढुःखी रहता है । इसाइयों का यह 
भी सत है कि परोपकार के कारण ईश्वर ने अपने पुत्र ईसा की चलि करा कर 
सनुष्य भात्र का उद्धार किया। महात्मा इंसा ने खान-पास-संबंधी नियमोपनियम 
अनावश्यक सान कर यह विधान डाक्टरी सत का अुखापेक्षी बवलाया, अर्थात्‌ 
यह कहा कि जो वस्तु जिस के स्वास्थ्य को लाभकर हो बह उसे खा सकता 
है। इन्हीं के नाम पर ईसाई सन्‌ चलता है। आप का सुख्य सिद्धांत क्षमा 
का था। औरों के साथ वैसा ही बर्ताव करो जैसा कि अपने ग्रति उन का 
व्यवहार चाहते हो। यदि कोई एक गाल में तमाचा मारे तो चदला लेने के 
स्थान पर दूसरा गाल भी उस की ओर कर दो। कर्तच्य-पत्त की आप ने ऐसी 
शिक्षा दी । कद्दा जाता है कि ईसाई घर्म सक्ति-प्रेमपूर्ण है। ईसा के कई वालचरित्र 
कृष्ण के ऐसे ही चरिज्रों से मिलते है। हसारे यहाँ वालकृष्ण का पूजन पहली 
शताब्दी इसवी सें प्रचलित था । कुछ लोगों का कथन है कि यह पूजन-विधान 
ईसाई विचारों से यहाँ आया है । उस काल बिचार इतनी शीघ्रता से नहीं फैलते 
थे, जिस से ये दोनों पूजन एक-से, अथच स्वतंत्र समझ पड़ते हैं । यदि ईसाई 
पूजन का कुछ प्रभाव पड़ा हो तो भी असँभव नहीं। अपने यहाँ वाल-चरित्रों 
के आचीनतम पूजक आशभोर क्ञोग थे, जो असीरिया ( पाश्चात्य एशिया ) 
से आए हुए कहे भी जाते हैं| अवनति करते-करते वही अब अद्दीर ही गए 
हैं। भगवान कृष्ण का चाल-काल आमीरों में ही बीता था, सो उन में वालकृष्ण 
का पूजन स्वाभाविक था! यह भी कहा जाता है कि शुद्ध भक्ति भारत में 
पहले-पहल स्वामी रामाजुजाचार्य ही ने चलाई। स्वर्गंवासिनी डाक्टर एनी 
बेसेंद का कथन था कि वे स्वामीजी ईसा के अवतार थे | पिठृभाव की भक्ति 
हमारे यहाँ नवीन न थी, चरन स्वये गीता? में कथित है । हमारे यहाँ ऋषियों 
ने शांत, सख्य, शगार, वात्सल्य और दात्य भावों से भक्ति का वर्णन किया 
है। अह्ाद तथा ध्रुव की भक्ति ऐसी ही शांत कही गये है। दास्पन्माव को 
भक्ति हज्तरत मोहम्मद, गोस्वामी तुलसीदास, हलुसान आदि की थी। 


ण० ] मिथ्र-वंघु 
पापों की क्षमा 


पाश्चात्य धर्मों में स्वीकार' द्वारा पाप-मोचन का भी विधान यहूदी 
तथा ईसाई मतों में था| मुसल्मानी मत सें यह तोबा के रूप में है। कवियों 
ने लिखा भी है कि-- 

रात को ख़ूब-सी पी, 
खुब्द को तौबा कर छी । 
रिंद्‌ के रिंद्‌ रहे, 
शाथ से जन्नत न गई। 

हमारे यहाँ यह विचार प्राचीन अंथों में न था, यहाँ तक कि 'कन्केशन! 
और 'तौवा? का पर्याय-चाची हमारे यहाँ कोई नियत शब्द तक नहीं है। 
फिर भी इस प्रकार से पाप-शमन निबंल-चित्त के लोगों को बहुत पसंद 
आया, जिस से गंगा, यमुना आदि के स्वानों से पापसार्जन की चाल हमारे 
यहाँ भी पाश्चात्यों से सीख कर लोगों ने निकाली | गंगा यमुना के नास 
“ऋग्वेद? में आए तो हैं, किंतु दो ही तीन वार । सरस्वती, विपासा ( ज्यासा ) 
आदि के नाम वहाँ बहुत हैं । उन से मागे आदि देने के लिए प्रार्थनाएँ भी 
को गई हैं, किंतु पाप काटने के लिए नहीं । पीछे के वैदिक साहित्य में उन की 
इतनी भी विनतियाँ नहीं हैं । 'गीता? में यमुना आदि का तो नाम नहीं है, 
किंतु महत्ता के कथन में गंगा का है। तथापि पापसोचन का लटका चहाँ 
भो नहीं। पोछे के नवोन पोराशिक साहिल्य में ऐसे कथन आ गए हैं। कदा- 
चित््‌ छछ अहृद्चित्त लोगों को समस्त पड़ता हो कि पाप के लिए दंड सिलना 
चहुत ही अलुचित है । पाप तीन मार के होते हैं। एक तो अन्यों के ऊपर 
अपराध-सं्बंधी, दूसरे अपने ही ऊपर अपराध-संबंधी, और तीसरे साने हुए 
शास्त्रों में कथित विधिनिषेध-संचंधी | पहले और दूसरे प्रकार के पातक चासत- 
विक हैं और उन के बढ़ने से संसार-परिचालन में च्रुटि आती है । यदि इन के 
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विषय में दंड-विधान लुप्त हो जावे तो संसार बविगड़ेया । इस बिगाड़ की मात्रा 
पातकों की सात्रा और उद्ंडता के अनुसार न्यूनाधिक होगी, किंतु पापों का 
भय दूर होने से संसार का बिगाड़ धुव है। या तो हत्यारे को दंड मिले, या 
हत्या के भय की कमी से भावी हत्यारों हारा दोषरदित मनुष्यों का बध हो । 
अनावश्यक दुंड कोई नहीं चाहता, किंतु उस की आवश्यकता के कारण बह 
अनिवार्य समझा जाता है। तीसरे प्रकार का चह पाप है जो पहले ढोन्नों प्रकारों 
से असंवद्ध हो। बह घास्तव में दं्य है नहीं, और यदि गंगाजी ऐसे पापों को 
कार्टे तो अच्छा ही करें । इसी तीसरे प्रकार के थोथे पाप काटने फी इच्छा से 
ही बहुतेरे ज्ञोग अथम दो श्रेणियों के चास्तविक पापों को भी कुछ अंशों में 
भूल-से जाते हैं । 
दौबा और पाप स्वीकृति का वास्तविक प्रयोजन यही है कि इसी 
प्रकार से लोग भविष्य के पार्षों से बचें। जितने पाप हो गए, वे तो भोगने ही 
पड़ेंगे, केवल इस रीति से भविष्य के लिए चरिज्र्शुद्धिकरण का बहाना 
समझा जाता है। फिर भी अधिक संख्या में लोग इन आज्ाओं से पाप का 
भय गाजर छोड़ते हैं, और भविष्य के लिए जैसे के लैसे पापी बने रहते हैं । इन्हीं 
विचारों के प्रभाव से हमारे यहाँ और भी सुगसता आ गई है और पाप-स्वीकार 
पथा वास्तविक पश्चात्ताप-पूर्ण तौबा की भी आवश्यकता न रही। केबल एक 
डुबकी लगा ली और सारे पाप जल कर राख दो गए । स्वीकृति और वास्तविक 
पाश्चात्ताप तक के कष्ट न रहे। एक बार गया कर ली और सात पुष्तों के 
पूर्वेपुरुष तथा पुत्र-पौत्र तर चुके | यदि हसारे पिता गया कर चुके हैं तो हम 
जन्म भर कितने ही घोर से घोर पाप करें, तरे बैठे द्वी हैं। कवियों ने यहाँ तक 
फह डाला कि-- 
कुझ. सन पातकसखिऊ भयसिहनेच । 
जहूनुसुता यदि विछलति भूसिगतैव ॥ 
श्र . धुछ ४ 
सोहिं तुम्हें धाढ़ी वहस, फो जीते अजराज | 
अपने अपने घिरद्‌ की दुहुन नियाहन छाज ॥ 


ण्श्तु मिश्र-वंधु 


पातकी पावक हो तुप्त राम रहे हम पातक के सद्‌ साते ॥ 
याते ढरें न रहें निलिचासर हैं हमते तुमते यहु नाते॥ 
सानों भगवान क़सम खाए बैठे हैं कि कितनी भी हृत्याएँ करो, डाके 
डालो, पराई स्लियाँ छोनो, तारना हसें है ही । मरती वार एक वार राम-राम 
कह दो और सीधे चैकंंठ चले जाओ | ऐसा सीधा लटका छोंडकर जीवन- 
पर्यत पापों से वचने का पद्राग कौन सिर लगावे ? निदान सममना चाहिए 
कि ऐसे थोथे विचार अपने नहीं हैं, वरन्‌ वाहर से आए हैं, और उन लोगों 
के भी ऊँचे विचारों सें से नहीं हैं । 
पाश्चात्य धर्से 


अब पाश्चात्य धर्मो' के विषय पर हम फिर से आते हैं। ईसा ससीह 
ने तेइंस वर्ष साधारण जीवन बिताया | अनंतर सात वर्ष वे क्‍या करते रहे, सो 
अज्ञात है। कुछ लोगों का कथन है कि इन दिलों उन्हों ने भारत में आकर यहाँ 
के धार्मिक विचारों का अनुशीलन किया | यह कथन कोरी संभवनीयता पर 
अवल्ंवित होने से अनैतिहासिक है। अनंतर तीस वर्ष की अवस्था से घर्म- 
प्रचार का काये आरंभ करके वे श्रायः पाँच साल यही काम पैलेस्टाइन में 
करते रहे और तब धार्मिक तथा राजनीतिक पार्थक्य के कारण यहूदी शासकों 
ने इन्हें कास पर बलि चढ़ा दिया। धार्मिक अचार के अतिरिक्त आप वैद्यक सी 
बड़े सार्के की करते थे | यहाँ तक कह्दा गया है कि इन के छू देने तक से बहुतेरे 
अखाध्य रोगी अच्छे हो गए। चरित्र भी इनका बहुत ऊँचा था। इन कारणों 
से तथा शासकों के अत्याचारों से, लोग वहु-संस्या में इन के पीछे लगे 
रहते थे। अतएवं इन की भलाइयों के कारण शासकों के प्रतिकूल प्रजा 
का असंतोष वढ़ता था। यह शासकों के अत्याचारों को असान्यता पर 
भी चल देते थे। इसीलिए इन्हें कास पर चढ़ाने की आज्ञा हुई । कुछ दिलों 
तक आप छिपे रहे। अंत में चारइ शिष्यों के साथ एक भोज में संमिलित 
हुए। तेरहवें आप थे। इन्हीं सें से किसी ने पुलीस को पता दे दिया और 
इन का अंत हो गया। इसी से इसाइयों में तेरह को संख्या अशुभ सानी जाती 
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है। कहते हैं कि तोन दिन पीछे आप फिर जीवित हो गए और छुछ दिनों 
तक इधर उधर लोगों से सिलते रहे । अंत में चालीसवें दिन निश्चित-रीत्या 
चल बसे । आप मैरी नाम्री बे-ब्याही माता के पुत्र थे। जोजेफ़ आप के पिता 
कहे जाते हैं । पुरर्जीवन के विषय में कुछ लोगों का कथन है कि इन के भाई 
इन्हीं के-से थे, सो उन्हें देखकर ऐसा अरम॑ कुछ लोगों को हुआ होगा। 
कुछ अन्यों का विचार है कि क्रास पर आप सक्षत तो हो गए होंगे किंतु मरे 
नहोंगे। किसी ने इन्हें उतार लिया होगा और चालीस दिन पीछे इन 
की सृत्यु हुईं होगी ! इसा के बारह शिष्यों में से एक टॉमस सारत में घम- 
प्रचारार्थ आकर मद्रास भरांत में रहा । उस के पूर्व से द्वी आयः दस हज़ार 
यहूदियों का चहाँ बस जाना कहा गया है। संभवत: उन्हीं के बीच टॉमस 

: भी रहे होंगे, परंतु उच की अपसृत्यु हो गई और उन का कोई प्रभाव भारत पर 
न पड़ा | महात्मा ईसा ने त्रिदेव का विचार न चलाया। इन के पीले कुछ 
इंसाइयों का सिद्धांत. हुआ कि ईसा और ससीह दो आत्मा थे। जब ईसा 
ने धर्म प्रचार आरंभ किया तब मसीह उन के शरीर में अविष्ट हुए और कास 
के पूर्व उन्हें छोड़ गए । थद्द बिचार ईसाइयों में चल न सका | अनंतर ईजिप्ट 
( मिश्र देश ) सें जो त्रिदेब का विचार था, वह ईसाई मत में वहीं से उठ कर 
आया, जिस के अज्लुसार पिता, पुत्र और पविन्नात्मा त्रिदेव हुए। कुछ ईसाइयों 
फा कथन है कि भारत में अवतार का विचार पैगंबरवाद से आया है, किंतु 
यह अपने यहाँ गीता? के समय से चल रहा है, जब कि पैग़रंबरवाद का पता 

. ' भी न था। वास्तव में स्वयं पैसंबरवाद अवतार से निकला हुआ जान पड़ता 
है। इंसाई मत में कैथलिक और ओटेस्टैंट की दो श्रधान शाखाएँ हैं | कैथलिक 
अतिमा-पूजक हैं किंतु प्रोटेस्टैंट नहीं । रोम के पोष कैथलिक लोगों के प्रधान 
पादड़ी हैँ। जमेनो के लूथर ने प्रोटेस्टैंट मत चलाया। ईसाई धर्म की अनेकानेक 
उपशाखाएँ हैं| इंजील' ईसाइयों की घर्मपुस्तक है। इंजील और तौरीत* सिल- 
कर बाइबुल है | सुसल्मान लोग चार महाशयों को साहवे-किताब सानते हैं, 
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ण्ड यु मिख्न-वंछु 


अर्थात्‌ मूसा, दाऊद, इेसा और सोहस्मद को। ये चारों पैगंचर भी हैं। 
इन के अतिरिक्त और वहुत से पैसंचर हैं। अब सुसल्मानी सत का कथन 
चलता है। 

सदीना और मक्ता से संवद्ध अरव अदेश तथा तुर्किस्तान में अतिसा-पूजन 
का चड़ा वतन था। तुक-प्रदेश के ही चादशाह्‌ कनिष्क चनारस से लेकर फ्रास्स 
तक के शासक थे । पेशावर इन की राजघानी थी | इन के पूर्व भारत में तीसवीं 
चालीसबीं शताचदी वी० सी० सें हरप्पा और महेंजो दारों के अलुसार शिवलिंग- 
पूजन अनायाँ में प्रचलित था। बैदिक आयों ने अतिमा-पूजन की निंदा की 
यही दशा औपनिषत्काल में रही, केवल 'सद्विश उपनिषत? में दैवत अतिमाओं 
के हँसने, रोने आदि के कथन हैं, जिन से अविसा-पूजन अचायों में ही समझ 
पड़ता है, जैसा कि अन्यत्न कहा जावेगा। वौद्धमत-प्रचार से आयों में भी अतिसा- 
पूजन वढ़ा और तुक-शासन से उस सें बहुत वृद्धि हुईं। झअतएव प्रतिमा-पूजन 
भारतीय विधान तो था, किंतु पाश्चात्य एशिया के प्रसाव से हमारे यहाँ इस 
की बृद्धि वहुत हुई। हज़रत मोहम्मद उस चंश में उत्पन्न हुए जो प्रतिसा- 
पूज़कों का झुख्य गुरु था। आप के पूर्वेपुरुष भक्के के प्रसिद्ध पूजनात्नय के 
पुजारी थे। आप ने ज़ेरूज़लम के मतों की मुख्यता पर श्रद्धा रखी, और 
अतिसा से संचद्ध देवताओं को छोड़ कर एकेश्वरवाद को महण किया ! यहूदी 
सत का कथन था कि एक पैशंवर भविष्य में होने को है। आप ने कहा 
कि मैं वही होने वाला पैश्ंवर हैँ। यहूदियों को भी अपने नवोन मत में 
समेटले के विचार से आप ने उन के खानपान-संवंधी नियम थोड़े ही से परिं- 
चेन के साथ सान लिए, तथा इन्राहीम को अपना पूर्वपुरुष चतलाया, यद्यपि 
इस कथन सें ऐतिहासिक तथ्य नहीं समका जाता। ईसाई सत भक्तिपूरों 
एकेश्वरवाद को लिए हुए अधानतया कर्तव्य पर चलता था | 

सहात्मा मोहम्मद ने एकेश्वरचाद्‌ पर आधारित अपना कल्सा वो रखा, 
किंतु यहूदियों के नियम लेकर अधानतया विश्वासात्मक मुस्लिम घर्म चलाया । 
इस पर भी यहूदियों ने आप को पैगंंबर न साना और ऊंत में उन को प्रसन्न 
करने का अयल् भी इन्‍्हों से छोड़ दिया। इन्हों ने अपने पैठक विचारों में जो 
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भारी परिवतेन किया, उस से सदीने में विज्ञाट्‌ का प्रारंभ हुआ। इस गड़बड़ में 
तर्की' के अतिरिक्त शल्राख्न॑-अहार की नौबत आई, जिस से दु/खित हो कर 
आप को मदीने से सक्के जाया पड़ा) यह घटना सन्‌ ६२२ की है, जिस से 
मुसल्मानी हिजरी सन्‌ का आरंस होता है। धर्म-संबंधी मामलों में शज्राख- 
पअहार का कगड़ा दूसरों के कारण से उठा, किंतु मक्के में जाकर आप ने भी 
उसे चलाया या आप को वह परिस्थितियों के कारण चलाना पड़ा । जो हो, 
मुस्लिम धम-प्रद्धि में बल-प्रयोग चल अवश्य पड़ा । मक्के में प्रसिद्ध प्रतिमालय 
था। वहाँ प्रबल पड़ केर महात्मा सोहम्मद ने प्रतिमाएँ तोड़वा डालीं और 
उसी को अपने भत्त का पूजनाज्य बनाया। एक काला पत्थर उस में ऐसा था 
जिस का पूजक चुंबन किया करते थे। यह रस्म आप ने मुसलमानों के लिए 
सी जारी रक्खी | वहाँ हर साल एक मेला हुआ करता था| यह भी स्थापित 
रहा | उस में अब भी सुसल्मान लोग मेले भर खटमल, सकक्‍्खी आदि तक की 
जीवहिंसा नहीं करते, केवल एक ऊँट की बलि दी जाती है। वहाँ पुरुष लोग 
बाल भुँडवाते हैं चथा ल्लियाँ थोड़ी सी लट कटवा डालती हैं । ये रीतियाँ हिंदुओं 
के तीथों से मिलती हैं । इंजील के पुराने खंड तौरीत में यहूदियों का घर्मे कथित 
है। नए भाग में इंसाइयों का और कुरान में मुसलमानों का | जबूर दाऊद की 
पुस्तक मानी गई है । यही चारों मुख्य धर्मपुस्तकें हैं तथा मूसा, दाऊद, ईसा 
और सोहस्सद सुख्य पैगंबर । इन्हीं पुस्तकों में से किसी को सानने वाले 
किताबी हैं । 

महात्मा मोहस्मद्‌ ने प्रतिमा के अतिकूल बहुत कड़ाई से उपदेश 
दिया । एकेश्बर्बाद तथा मोहम्मद का बसीठीपन, ये दोनों सिद्धांत मुसल्मानी 
मत के मुख्यांग हैं। ला इलाह इल्लिल्लाह, मोहम्मद रसूलिज्लाह ( सिवा 
ईश्वर के कोई सबल नहीं, मोहम्मद ईश्वर के बसीठी हैं ) इस मत का कल्मा 
है। जो इसे न माने, बह मुसलमान नहीं | इस का पहला भाग तो 'केलोप- 
निरंतर का भुख्यांग है, केवल पैरंबरपन नया है। सोहम्मद के पीछे उत्तरा- 
थिकार का रगड़ा उठा, जिस से इस मत में सन्नी, शिया के दो भाग हो 
गए। सुन्नी अचूचक्र, उमर, उस्मान और रसूल के दामाद एवं चचेरे भाई 
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अली को खलीफा मानते हैं और शिंया उन्हीं अली तथा तत्पुन्न हसन और 
हुसैन को | वे प्रथम तीन सुत्नी खलीफ़ाओं को शासिव कहते हैं. तथा उन पर 
तब बोलते हैं, जिस से उुन्नी शियाओं के झगड़े भी हो जाते हैं । जब अरबों 
ने फ़ारस को जीता, तब फ़ारसी राजकुमारी बानो का हुसैन से विवाह हुआ । 
हसन के तथा इसी विवाह के वंशघर पैरंवर के संतान हैं। फ़ारस वाले अपनी 
राजकुमारी के कारण शिया हुए। इस पअकार अधिकतर फ्रारसी सुस- 
ल्‍्मान शिया हैं और अरबी एवं शेप सुसल्मान सुन्नी। भाव: दो सौ वर्षों के 
पीछे सुखल्‍्मानों में सूफ़रीवाद चला, जो सिंध में आकर हिंदू अप्लेतवाद से 
प्रभावित हो कर समय पर अदिंसा की ओर भरी कुका । सूफ़ी इच्न मद्दाशय 
जीवात्मा और परमात्मा को अक्ष की सत्ता के दो पटल मानते हैं | सूफ़ीमत 
मनुष्य सें नफ़्स ( इद्रिंय ), रूह ( आत्मा), क़ल्ब (हृदय) और अन्न 
( बुद्धि ) मानता है तथा इंद्रियद्सन श्रेय वतलाता है। क़ल्ब और रूह हारा 
साधन का काये चलता है। क़ल्ब पर प्रतिबिंष पड़ने से सनुष्य को चाह्म 
वस्तुओं का ज्ञान होता है । घुद्धि ज्ञान की सुख्य साधिका है ! सूफ़ी लोग चार 
जगत सानते हैं, अथोत््‌ आलमे नासूत ( मोतिक जगत ), आलमे मलकूत या 
अरवाह ( चित््‌ जगत ); आलमे जबरूत ( आनंदलोक ) तथा आलमे लाहत 
( सत्संसार या ब्रह्मत्तोक )। क़ल्बवाला सिद्धांत हमारे विंबन्ञततिबिंब-चाद 
से मिलता है। सूफ़ीमत जह्यवाद एवं एकेश्वर्वाद्‌ को अधानता देकर प्रेम- 
पूर्ण रागात्मिका भक्ति तथा विश्वासवाद को लेता हुआ पैशंवरवाद-गर्सित 
खोदाबाद का भी सहायक था, किंतु अन्य भर्तों के देवी-देवताओं का अप- 
सान नहीं करता था। वह भारतीय सत समुदाय की सहिष्णुता को पूरो- 
तथा धारण किए हुए था, किंतु खोदाबाद की ककशता के कारण भारत में 
चत्न न सका | 

हज़रत अली ने धरम का मुख्यांश सत्य को माना । एक विजित व्यक्ति 
पर क्रुध द्वो जाने से आप ने इस कारण से उस का बध न किया कि ऐसा 
करने से वे ही क्रोध से विजित हो जावेंगे | _ 
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परिवत्तेन 
हमारे प्राचीन और वर्तमान धर्सों के बीच पौराखिक साहित्य पड़ता 
है। धार्मिक विचारों से श्रीमद्भागवत का आधान्य है, यद्यपि यह अंथ नवों 
शतावदी का समझा जाता है। पहला पुराण कृष्णहैपायन व्यास कृत कहा 
” ज्ञाता है। वह अब अन्य अ्रैथों में संमिलित हो कर नष्ट हो चुका है। दूसरे 
पुराण सगघनरैश सेनजित के समय में बने, तीसरे नंद-वंश के समय और 
चौथे गुप्त काल में । ऐतिहासिक दृष्टि से 'वायु-पुराण” सर्वोत्क्रष्ट है, तथा 'अह्म- 
पुराण,” हरिवंश? और 'विषृपुपुराण? भी श्रेष्ठ हैं । 
तीसरी शताब्दी ची० सी० में मौर्य्य-सम्राद अशोक-चर्धन ने पाग्मात्य 
एशिया तथा अन्य दैशों में बौद्धघर्म अचारार्थ धार्मिक पुरुष भेजे। इसी कार 
के प्रयत्न पीछे भी होते रहे । इस अयल्नों का एक फल यह भी हुआ कि भारत 
के पश्चिम तथा उत्तर-पाग्चात्य देशों में भारतीय बौद्ध, शैव आदि मर्तों के 
सिद्धांत फैल गए एवं भारतीय संस्कृति का सान उन बाहरी देशों में अच्छा 
हुआ, जिंस से वहाँ के लोग यवन, शक, थुविश ( कुशान ), हुए आदि जब 
भारत में विजयी हो कर घसे, तब उन का भारतीय मतों से कोई वैमनस्थ 
न हुआ और वे अति शीघ्र हमारी जनता में मिलते गए। 


प्रतिमा और तीथ 


प्रतिमा मुख्यतया पाश्चात्य एशिया की संस्था है। मिश्र देश में सूर्य 
का पूजन रा नाम्नी भूर्ति से दोता था। असीरिया सें छः हजार बी० सी० के 
पूषवाले शिलालेख मंदिरों तथा प्रतिमा-पूजन की साक्षी देते हैं। १५०० बी० 
सी० में दृश्तार देवता की मूर्ति मेसोपोटैमिया से मिश्र देश को बढ़े गाजे-बाजे 
के साथ ले जाई गई थी। भारत में ऋग्वेद! द्वारा प्रकट है कि आदिम निवासी 
शिश्न-पूजक थे । इस कथन से यद्द निश्चय नहीं होता कि वे सर्जीव विशेषांग 
के पूजक थे अथवा उस की प्रतिसा माज्न के। “न चस्य प्रतिमास्ति” का बैदिक 
बचन आया है, जिस से जान पड़ता है कि उन अनारयाँ सें अतिसा-पृूजन चल्षता 
था, जिस का इस ऋचा से अपने लिए निषेध किया गया । इतना निश्चय है कि 
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आयों में उस काल प्रत्तिमा-पूजन न था। जैसा कि ऊपर आ चुका है, “ऋग्वेद 
में रुद्र शिव साधारण देवता थे, किंतु 'यजुर्वेदः तथा “अथवबेद? में यह ईश्वर - 
हो गए । 'आठ-द्स साल हुए हरप्पा और मोहनजोदड़ो नामक दो स्थानों में 
खोदाई होने से ३० वीं या ४० वीं शताव्दी बी० सी० की भारतीय सभ्यता के 
प्रचुर चिह्न सिले हैं । योरोपियनों का विचार है कि यह सम्यता अवैदिक थी, 
क्योंकि उन की सस्मतति में भारतीय आये-सभ्यता का समय ग्राय: २००० बी० 
सी० से चलता है। तिज्ञषक महाशय चैदिक ससय प्राय; ४००० बी० सी० से 
सानते हैं । हरप्पा और मोहनजोदड़ो में शिवलिंग की मूर्तियाँ निकली हैं | शिव 
का पूजन विशेषतया “यजुबेद्‌ः के समय से चलता है। समभ पड़ता है कि अनाये 
लिय-पूजक थे ही, साथ द्वी साथ भूत-प्रेतों को सी पूजते थे । यह पूजन भय के 
कारण था, और इधर रुद्र का भी वैदिक पूजन विशेषतया सय-भूलक होने से उन 
के पूजन-विधान से साम्य रखता था । इस लिए उन्हों ने रुद्र को अपनाया और 
इन के गरणों में उन के भूत-अतादि आ गए तथा उन का लिंग-पूजन शिवलिंग 
से संबद्ध हो गया । इस प्रकार अनायों के प्रभाव से यजुवेदं के समय वक शिव 
का भाहात्म्य भी बढ़ गया। दरपा और सोहनजोदड़ो में शिवलिंग निकलने से 
यह मानना पड़ेगा कि उस सभ्यता का समय “ऋग्वेदः तथा भ्यजुर्चेंदः के बीच 
सें था, या यह सममना पड़ेगा कि शिव आदि से ही अनायों और आया इन 
दोनों के देवता थे, तथा पहले-पहल आयों ने ऋग्वेद? में शिवलिंग-पूजन की 
घोर निंदा की और फिर 'यजुर्वेदः के समय में ही शैच माहात्म्य बढ़ गया। जब 
शिव “ऋग्वेद! के देवता थे ही, चब उस में शिवलिंग-पूजन की निंदा समम्क में 
कस आती है। इस से यही जान पड़ता है कि अनाय॑ पहले लिंग-पूजक भात्र 
थे और पीछे आर्य-प्रभाव से शिवलिंग-पूजक हो गए तथा उन के अभाव से 
आया में शैव माहात्न्य बढ़ गया | * 
यह निष्कर्ष अनिवाय है कि भारत में त्तीसवों चालीसवीं शताब्दी 
यी० सी० सें अ्तिसा-पूजन चलता था, जिसे आयोँ ने पौराणिक समय-पर्यीत न 
साना। 'खिदविंश उपनिषत! सें दैवत्‌ प्रतिसाओं के हँसने, खेद करने, नाचने 
आदि का कथन है । यह चर्णन कछुछ भद्द दोने से केवल अनाय॑ ग्रतिमाओं से 


धर्मतत्व पर आर्प विचार [७९ 


संबद्ध समझ पढ़ता है, क्योंकि उत्त के प्रति पूज्य भाव उस काल के साहित्य 
में अप्राप्त है। चौद्धकाल के पूर् फेंचल लाइसी की सूर्ति मिलती है, जिस में 
दोनों ओर से दो दवाथी सूँड़ से पानी चढ़ा रहे हैं। बीच में मूर्ति है हों, किंत 
हाथियों के कारण मानी गई है । यह मूर्ति पूजी भी जाती थी, इस बात का 
कोई प्रमाण नहीं है । केवल मूर्ति के छोने से उस का पूजन किसी अन्य प्रमाण 
के अभाव में अनिश्चित है। द्दीतनयानीय बौद्ध साहित्य में अतिमा-पूजन कौ 
आज्ञा नहीं है, किंतु महायानीय साहित्य के समय से इस का प्रचार है। पहली 
बौद्ध प्रतिमाएँ लक्ष्मी की प्रतिमा के समान सांकेतिक हैं, अर्थात्‌ जातकों 
आदि में लिखित अथ व अन्य घटनाओं से संबद्ध हैं। इत्र मूर्तियों से 
भगवान घुद्धदेव की मूर्ति यहाँ माली गई है। साँची में ऐसी सांकेतिक मूर्तियाँ 
बहुत हैं। यह दूसरी शताब्दी ची० सी० की कारीयरी है। पुरानी से पुरानी 
सांकेतिक बौंद्ध सूर्तियाँ तीसरी शताब्दी बी० सी० की मिलती हैं, तथा दूसरी 
शताब्दी वी० सी० की सीथी-सीधी बौद्ध मूर्तियाँ पाप्त हैं। पहली शताब्दी 
ईसवी के शिवलिंग मिलते हैं, तथा अन्य मूर्तियाँ भी मिलती हैं। समम पड़ता 
है कि बौद्ध मूर्तियों फे छछ ही पीछे दिंदू मूर्तियाँ भी चनने लगीं। समय पर 
एलिफ्रेंट, अजंटा, कार्ली, इलोरा, खजराहो, अुबनेश्वर, काँची, मठुरा, काश्मीर 
आदि अनेकानेक स्थानों में बढ़िया पापाण-सूर्तियाँ और मंदिर बने। इस में 
कुछ मिरि-गुफाएँ काट-काठट कर एक ही एक पत्थर के मंदिर, मूर्ति इत्यादि 
तैयार हुए, जिन में पापाण काम के अतिरिक्त रंगों का भी बढ़िया प्रयोग पाया 
जाता है। इन के अतिरिक्त पापाण-मंदिर सैकड़ों हजारों घने । ईंट चूने के भो 
मंदिर बहुत वने और बन रहे हैं। 

ईसाई धर्म में चित्रपों आदि के छारा देवताओं की सूर्तियाँ केचल 
साम्य के लिए दिखलाई जाती थीं। योरोपीय गिरजाघरों आदि में भी ईसा, 
मेरी आदि के अतिरिक्त संतों के भी हजारों पापाण-चित्र चनाए गए तथा 
भीतों में उन के संबंध में कारीगरी की गई। फिर भी उन के चहाँ हमारे समान 
प्रतिसा-पूजन नहीं है, यद्यपि ईसा की प्रतिमाओं के आगे मोसबची जलाई 
जाती है और लोग उन को अणास करते हैं, विशेषत॒या सियाँ। पारचाल 
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एशिया में अतिमा-पूजन का बड़ा बल था, यहाँ तक कि बल-योग द्वारा 
मुसलमान बनाए जाने पर भी बहुतेरे लोग सस्जिद में नमाज़ पढ़ते समय तक 
दासनों में प्राचीन अतिसाएँ छिपाए रखते थे। अब सुसल्सानी सत के प्रचार 
से वहाँ से प्रतिसा-पूजन उठ गया है। हज़रत सोहस्मद ने स्वयं अपनी भावी 
क़न्र का पूजा जाना सना किया था, किंतु मुसलमानों सें क़॒न्नों का मान है 
वहुत अधिक, और यद्यपि कहने को वे क्न्न पूजते नहीं, तथापि वास्तव सें मान 
की यह अधिकता पूजन की ह॒द्‌ तक पहुँच ही जातो है। अली ने मुसल्मानी 
सत सें विश्वास के अतिरिक्त कतव्य-पालन पर जोर दिया था। एक भावी 
अलुगासी के सीधा सत पूछने पर आप ने एक चात में सत्य को धस्सें का तत्व 
बतलाया था, तथा एक बार जब आप विपक्षी को पराजित कर के उसे मारने 
ही को थे, तब उस ने इन के सुख पर थूक दिया | इस पर आप यह कह कर 
डस के बघ से हट गए कि अब क्रोध करने से मैं क्रोध से पराजित हो जाऊँगा। 
यह कतंव्य-पालन का उदाहरण था। फिर भी इस मत सें सुख्यता विश्वास 
की है। अपने यहाँ प्रतिसाओं की आण-अतिष्ठा भी होने लगी, जिस से उन से 
केवल खास्य-अदर्शन का कास न लिया गया, वरनू उन में विशिष्ट देवताओं का 
वास साना जाकर वे देवताओं के समान पूजी जाने लगीं। इस अकार योरो- 
पीय अतिसाओं से हमारी अ्रतिसाओं का सान बढ़ गया | कनिष्क के समय 
पहली शताच्दी ईसवो से प्रतिसा-पूजन का अचार भारत में विशेष हुआ। 
समय पर नदियों, तालाबों, समुद्रों, तथा प्रतिमाओं के सहारे से हमारे 
यहाँ अनेकानेक तीर्थ-स्थान स्थापित हुए | सात पुनीत पुरियों का मान हुआ, 
चारद ज्योतिर्लिंगों का, तथा चार धासों का । घासों में बद्रीनाथ, जगज्ञाथपुरी, 
सेतबंघ रामेश्वर तथा द्वारिका की गणना है; घुरियों सें अयोध्या, मथुरा, 
हरिद्वार, काशी, कांची, उज्जयिनी, और ारिका की; तथा ज्योतिर्लिगों में 
वैद्यनाथ ( बिहार ), विश्वनाथ ( काशी ), एक्लिंग ( भेचाड़ ), सहाकालेश्वर 
( उच्जैन ), घुरनेश्वर ( इलोरा ), केदारनाथ ( गढ़वाल ), गोकर्णनाथ (खीरी), 
पशुपतिनाथ (काश्सोर ), सेतवंध रासेश्वर ( ठेठ दक्षिण ), च्रयंवकेश्बर (दक्षिण), 
सोमनाथ ( शुजअरात ) आदि की। इन के अतिरिक्त गाँव-गाँव सें देवमूर्तियाँ 
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हैं तथा श्रांत-आँत में प्रसिद्ध तीर्थ हैं । गंगा, यमुना, गोमती, ससयू, सरखती, 
भहानदी, गोदावरी, कृष्णा, कावेरी, नर्मदा, ताप्ती, सोनभद्न, व्यास आदि 
परम घुनीत नदियाँ हैं, तथा समुद्र की पुनीतता इन सब से चढ़ी हुई है। नवियों 
हा कहीं भी स्नान घुण्य-अद है | सुख्य-मुख्य तीर्थ-स्थानों, मंद्रों आदि पर 
संकड़ों पंडे आदि रहते हैं, जिन का पूजना घहुत प्रचलित हो गया है| यद्यपि 
“श्रतिभा स्वल्पबु्धीनाम्‌” का वचन है, जिस से यह पूजन-विघाल निम्न श्रेणी 
का है ही, तथा शा््तरों में भी प्रतीकोपासना अहंग्रह के आगे देय है, तथापि 
भारतोय सहिष्णुता इतनी बढ़ी हुई है कि जो ज्ञोग मानसिक उन्नति में 
प्रतिसा-पूजन के बहुत आगे बढ़ गए हैं, वे भी औरों को क्लेश न पहुँचाने के 
लिए न केवल प्रतिसा की निंदा नहीं करते, वरन्‌ उन की पूजा भी कर ही 
लेते हैं। आजकल हसारे यहाँ शिव, अवतार, तीर्थ तथा अतिमा-पूजन ही 
में हिंदू धर्म का रूप साना जाता है, संध्या-तर्पण, सूत्र॒काल विधान भी कुछ 
कुछ चलता है, किंठु बहुत कम | जपयोग 'गीता? में कथित है और कुछ 
चलता भी है। शेप हिंदुत्व श्रतिमादि पर ही अवलंबित है । 

गीता ( ३--२९ ) में आया है कि निम्न श्रेणी का पूजन करने वाले 
भी यद्यपि धर्मतत्व से च्युत हैं, तथापि करते तो आखिर देव-पूजन ही हैं, 
सो “तानकत्स्नचिदो मंदान्कृत्स्नविक्ष विचालयेत्‌” ( उत्त अल्पज्ञों का विश्वास 
ज्ञानी अधिक न हिलाबे ) | फिर भी 'गीता! में उन्हें 'अकत्स्नवित्‌ मंद! कहा हो 
है और यह भो कहा है कि वे धर्मतत्व से च्युत हैं । अतएव एक प्रक्तार से स्वयं 
भीता? में उन के विश्वासों की निंदा है। फिर भी थदि वे उच्चतर ज्ञान 
या पूजन-विधान तक नहीं पहुँच सकते, तो अलुत्साह द्वारा उन का थोड़ा 
बहुत धार्मिक कृत्य न हठाया जावे, यही “गीत? की आज्ञा है। मूर्तियों आर 
तीथाँ के सहारे, संसार में आलसी पुरुषों की बहुत वृद्धि है। वे लोग परिश्रम _ 
तो छुछ भो नहीं करते, था कम से कम ऐसा परिश्रम नहीं करते, जिस से देश 
में उपज को बृद्धि हो, किंतु ९० अ्रतिशत भ्रमजीबियों से मजे में रदते हैं ! देश, 
काल, पात्र का कथन तो दान-पात्रों के विषय में वे आयः किया करते हैं, किंतु 
यह कभी नहीं सोचते कि सब से बढ़ कंर कुपान्न वे ही हैं। देश के अर्थ में 
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तो वे तीर्थ-स्थान को समसते हैं, काल सें . रसनवसी, जन्माष्टमी आदि को 
और पात्न में अपने को ! जो लोग ऐसे अज्जुदू दान किया करते हैं, वे वास्तविक्त 
देश, समय और पात्र के संवंध सें नितांव अशक्त हो जाते हैं । आजकल मूचाल 
के कारण चिह्दार दान के लिए देश है, समय भूचाल के कारण आया है आर 
पात्र थे हैं, जिच्हों ने विचा किसी अपराध के सब कुछ खो दिया है, ओर जिन 
के प्राण तक धनासाव के कारण संकट में हैं, यद्यपि हैं वे श्रमी ओर देश के 
भूषण; किंतु अकृतस्नवित्‌ संदों को मूखेताओं के कारण उन के पास 
उचित दान के लिए घनासाव है। उन्हें तो चंद्र या सुयेभहण का समय दान- 
काल समझ पढ़ता है। “एक गुना देय, हज़ार गुना पावै, गुपित देय सो परघट 
पाचै”, यह सँत्र दान के लिए अंतिम निर्णय है। थे दान में भी अच्छे से 
अच्छा सौदा करते हैं। यह नहीं जानते कि यह सारी धोखेवाज्ी हैं। शुप्त 
दान का उन्हें यह्‌ अर्थ नहीं समझ पड़ता कि यश-लिप्सा छोड़ कर दान दिया 
जावे, उन्हें दिखता है कि लदो में धन फेंकना गुप्त दान है, जिसे खोज कर 
सल्लाह लेवें 

शोता! सें लिखा है कि संन्यास और योग को सिलाने से कर्तव्य का 
वास्तविक ज्ञान मिलता है, और कर्तव्य-परायर पुरुष संन्यासी-योगी है, निरग्नि 
या अक्रिय नहीं ( ६, १ )। 'ज्ञेयः स नित्य संन्यासी यो न देष्टि न कांक्षतिः 
( ५, ३ ) और 'योगः कसंसु कौशलम? ( २-५० ) के वचन गीता! में आए 
हैँ । इन का अयोजन है कि अपने लिए इच्छा न करो, किसी से शन्नुता न 
करो, किंतु करते कुछ अवश्य जाओ । इन तीनों चातों के मिलाने से स्वाघ्याय, 
ओर परोपकार करंव्य पाए जाते हैं । चह भी कहद्या गया है कि-- 


अष्टादृंश घुराणेपु ध्यासस्थ वचनहय॑ | 
घुण्यंपरोपकाराय पापाय परपीडनस ॥ 


अर्थात्‌ 


अद्वारहो घुराण सें व्यास चचन है सए। 
पर उपकार सु पुन्य है पाप सु पर अपकार ॥ 
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अतण्व देखा जाता है कि “गीता? के पीछे हम ने न केवल अपना पुराना 
वैदिक घ्म ( निर्गंणवाद ) नहीं चलाया, वरन राजनोतिक उन्नति तथा सासा- 
जिक संगठन के विचारों स्रे शक, चुके, आमीर, सीदियन, गुजर, हूण आदि को 
मिलाने के लिए उन की मानसिक और. धार्मिक उन्नति या अवनति तक 
पहुँचने को अपना धर्म ही चौपट कर डाला । इन सामाजिक तथा राजनीतिक 
प्रश्नों की बेदी. पर घर्मतरव का बलिदान करना उचित था या नहीं, इस प्रश्न 
पर हस कोई मत नहीं प्रकट करते हैं । हमारा केवल इतना कथन है कि उन 
अश्लों के सुलक चुकने पर क्‍या अब भी हमें अपने प्यारे धरम और देशहित 
का केवल इस लिए बलिदान करना उचित है कि एक बार स्थापित घ॒र्म बदलना 
न चाहिए । वास्तव में बात यह है कि आजकल जनसंख्या की अतिदृद्धि से देश 
के सामने आर्थिक प्रश्न ऐसा विकराल रूप धर के उपस्थित है, कि चाहिए या 
न चाहिए, अब तो परिवर्तन दो दी रहा है, ओर रुक नहीं सकता | धार्मिक 
परिवर्तन भी हमारे यहाँ सदेब से द्ोता आया है, ओर समाज को जिस-जिस 
प्रकार से संगठन की आवश्यकता थी, वैसे ही उपदेश हमारे आचाये देते 
आए हैं । इस लिए इस को अब हणवाद आदि से उत्पन्न भमेले छोड़ कर 
गीता! का धर्म पकड़ला छी होगा ।- 
जाति 
“ऋग्वेद? में जाति-मेद्‌ न था । ज्राह्मण उस में यज्ञ का एक अधिकारों 
भात्र है। शासकगर राजस्य वर्म हैं। 'यजुर्वेदः में ऐसे भाव उठते हैं कि में 
तो ऐसा ऋत्वज पसंद करता हूँ. जो न केवल स्वर्य॑ यज्ञ कराता हो, बरन्‌ 
ऋत्वज का संतान भी हो । यहाँ जातिभेद की ओर झुकाव समम पड़ता है। 
अथवबेद में जाह्मण एक जाति है, जिस के अधिकार इतरों से बड़े हैं। 
किसी स्त्री को यदि एक जाह्मण चांहता हो और दस अत्राक्षण, तो भी वह 
ब्राह्मण ही को मिले । सहसाजुन के अत्याचारों से प्रजा ने उन के अतिहूल 
विद्रोह. खड़ा किया । प्रजा के नेता होकर परशुराम आह्मख ने क्षन्नियों का नाश 
किया । यह घटना-समूह भगवान रामचंद्र के पूर्व भारीकवच के समय मे 
हुआ था। उस काल जाविभेद भलीमाँति स्थिर था। अनंतर खत-हास 


ि 
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में चतुवंण ओर चारों आश्रमों के संबंध में नियम दृढ़ता पूर्वक स्थापित हुए । 
ब्राक्षणों से अन्य जातियों को कन्याएँ भी ज्याही जाती थीं, किंतु आह्यण- 
कन्याएँ क्षत्रियों आदि के साथ बहुत कम व्याही गईं। गौतम बुद्ध के समय 
सहाराजा उदयन को तीन रानियों में एक ज्राह्मणी थी, एक क्षत्रिया और एक 
चैश्या | समय के साथ सीदियन, कुशन, शक आदि हिंदुओं की यथायोग्य 
जातियों सें मिलते रहे । आठवों शताब्दी के एक यायावर आह्यण की म्ो 
क्षत्रिया थी। इस के पीछे मिलित विवाहों के उदाहरण नहीं मिलते । जञाति- 
भेद एक सासाजिक संस्था है, न कि धार्मिक । इस ने मुसलमानों के समय में 
हिंदू धर्म और समाज की अच्छी रक्षा को, और उस काल के हमारे ऋषियों 
ने इस का सान भी किया | आजकल इस से हानि ही हानि समझ पड़ती है । 


राज्य और सभ्यता 

बेदों में राजन्य चर्ग और सम्रादों तक के कथन हैं, किंतु यह निरचय 
नहीं है कि उन लोगों के राज्य कितने घड़े थे। महाराजा रामर्च॑द्र के समय में 
उन के अतिरिक्त सुदास, जबक, रावण और बालि सम्रादू सममे जाते हैं। बहुत 
पीछे जनक विदेह का सम्राट होना 'इह॒दारण्यकोपनिषतः सें भी लिखा है। 'महा- 
भारत! के समय जरासंघ, दुर्योधन और युधिष्विर समय-समय पर सम्नाद्‌ रदें। इति- 
हास भारत का स्वे-प्रथम सम्नाट्‌ चंद्रगुप्त मौय को समझता है। भारत था तो चढ़ा 
देश, जो हसारा सम्हाला न सम्हल्ा, किंतु त्रस हम सब कहीं गए। रेल, तार 
आदि का कोई प्रबंध था नहीं, सो साम्राज्य हमारा चलाया स चला और खंड: 
राज्य खापित हो गए | फिर भी सामाजिक और धार्मिक ऐक्य हिंदुओं ने चहुत 
अच्छा स्थापित किया। यह ऐक्य सेकड़ों राज्यों के अनैक्य होते हुए भी चहुत 
इढ़ रहा, जिस से धर्म और नियम सर्वत्र एक से रहे | हिंदुओं को यह सामा- 
जिक सभ्यता बहुत महती देख पड़ी, और इस के आगे राज्य रंकप्राय समझ 
पढ़े। समय पर राजभक्ति और देशभक्ति की महत्ता हमारी आँखों से 
ओम द्वो गई, जिस से विदेशी लोग हमें सुगमता-पूर्वक जीत सके, क्‍योंकि 
थुद्धजिया और देशप्रेम की हमारे यहाँ समुचित्त उन्नति न हो सकी। हम ने 
अपना सारा पुरुषा्थे धर्म और समाज-संगठन सें लगाया । 
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नि 
गुण तथा सगमुण बह्म 
इन दोनों वादों के संबंध में हमारे यहाँ म्॑थों में धार्मिक महाशयों में 
मतसेद्‌ पाए जाते हैं, किंतु इन में अधिक तक-विस्तार की आवश्यकता समझ 
नहीं पड़ती । सनुष्य की शक्ति बहुत ही ससीम है, किंतु ब्रह्म-चिस्तार सभी 
ओर से असीस है । समय और स्थल की ही असीसता पर विचार करने 
से हमारी बुद्धि चक्कर खाती है। स्थल कहाँ से चला है और कहाँ तक फैलता 
हुआ जा रहा है, इसो सरत्ल प्रश्न पर समम्त काम नहीं देती । यही दशा 
समय की है । आगे और पीछे दोनों ओर इस का फैल्लाब सीमा-रहित होने से 
चित्त उसे पकड़ नहीं पाता, और घबरा जाता है। जब ऐसे-ऐसे नित्य के बरते 
हुए मामले समम में नहों आते, तो इंश्वर का कद्दना द्वी क्‍या है ? वस्तु इस 
हर समय देखते हैं, किंतु आगा-पीछा सोचने से उस के विषय में भी अज्ञेय- 
बाद ही सानना पड़ता है, जैसा कि ऊपर दिखलाया जा चुका है। इन्हीं 
कारणों से ईश्वर के विषय में हमारे शास्त्रों ने 'नेति नेति” का कथन किया है 
उस फो हस्तामलक कर लेना असंभव है। इस के विषय में कबीर साहब 
कहते हैं. कि-- 
जो दीसे सो तौ है नाहीं, है सो कद्दा न जाई । 
सैवा बैना फहि समक्षाऊँ, गूँगे का गुर भाई ॥ 
कोई ध्यावे निराकार को, कोद ध्यावे साकारा । 
चह तो इन दोडन ते न्‍्यारा, जाने जाननहारा ॥ 
भर्जू तो को है भजन को, तजूँ तो को है आन । 
भजन चतजन के सध्य में, सो कबीर सनसान ॥ 


इस अकार परमात्मा का भाव शब्दों द्वारा नहीं बतलाया जा सकता, 

चरन्‌ इशारों से समझाया जा सकता है। अ्सिद्ध दार्शनिक "स्पिनोज़ा! का 

कथन हैकि निर्गुण कहने में भी हम उस में एक अभावात्मक गुण स्थापित 

करते हैं| तो भी हमारे ऋषियों ने शह्म का वर्णन अन्वयवाची शब्दों से 

न करके व्यतिरेकवाची शब्दों से किया है, जैसा कि ऊपर छुछ विस्वार-पूर्वक . 
चुद 
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दिखलाया गया है | उपनिपदों का व्यत्तिरेकवाची वर्णन निगुणात्मक है और 
“गीता? का विराद्‌ रूप सगुणवाद का एक उदाहरण है। अहंँग्रह नियुणात्मक 
है और प्रतीकोपासना सगुणात्मिका | पहला निष्कलवाद है और दूसरा 
सकलवाद । परसात्मा, परमेश्वर आदि शब्द निष्कल ऋ्क्ष से संबद्ध हैं. और 
ईश्वर, त्रिमूर्ति, अवतार आदि सकल से । उपनिषदों तक निगुणवाद की 
प्रधानता है और “गीता? से सगुणवाद की । 


धर्म का आधार 


धर्से के आधार विविध मतों के प्रथक्‌ हैं। कतेव्याकतव्य शास्र का 
निश्चित सिद्धांत है कि वही कर्म-समुदाय सछाध्य है जिस से संसार में मनुष्य- 
जाति उन्नत हो। किसी के विश्वास चाहे जितने ऊँचे हों, ओर ज्ञान चाहे 
जितना सूक्ष्म, विस्तीणोें या सत्य हो, यदि चह घातक, चोर आदि है, तो 
निंय है ही। ऐसी दशा में उस के सारे विश्वास था ज्ञान उसे महापुरुष न 
बना सकेंगे । यह भी प्रकट ही है कि कोई निंगुण जह्म, सगुण जहा, अवतार, 
अतिमा आदि चाहे जिस को पूजे, यदि उस पूजन से उस के आचरणखों में 
कोई उन्नति नहीं होती, तो वह पूजन चुथा है; और कोई भी पूजन करने से 
यदि उस के आचरण सुधरते हैं, तो वह पूजन उस के लिए ठीक है । इसी 
लिए “गीता” आदि में किसी के उन्नतिकर विश्वास को हिलाने का निषेध है। 
अतएव धममम का वास्तविक आधार आचार है न कि विचार । तो भी इतना देखना 
पड़ता है कि मनुष्य-जाति का असुभव किस बात में कैसा है ? अनुभव के 
अनुसार ही विविध क्रियाओं का मूल्य निर्धारित किया जाता है। जिस अकार 
कै पूजन से संसार में सुकर्मी, शमी आदि पुरुषों की इद्धि हो, वह ऊँचा माना 
जावेगा, और उस के अतिकूल नीचा | यदि गंगा-स्नान करके कोई निश्चय 
कर सके कि एक बार पाप काट कर अब पाप-पंक में न फेँसूँगा, तो उस के 
लिए वद्द स्नान अच्छा है। यदि वह सोचे कि पाप तो सुगसता-पूर्वक स्नान 
से द्वी कट जावेंगें, फिर उन से बचने की क्या आवश्यकता, तो उस के लिए 
गंगा-स्नान पाप-बद्धि का कारण हो कर बुरा हो जावेगा | यदि जगदीश के 
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दशन करके कोई भविष्य के लिए सुकर्सी बने, तो दर्शन से उसे पुण्य है, नहीं 
तो नहीं । वास्तव में जितने पूजनादि हैं बे स्वयं पुणयकाये न हो कर एक 
अकार की पाठशाला हैं ।-थदि उन से भविष्य के लिए सुकर्म-चद्धि हो, तो थे 
श्लाध्य है, नहीं तो नहीं | परोपकार स्वयं पुण्यकार्य है, किंतु पूजन स्वर्य पुरय- 
काये न हो कर एक मार्ग सात्र है, जिस से परोपकार-वृद्धि हो सकती है। 
इतना ही भजन, पूजन, भक्ति, ज्ञान आदि का धसस से संबंध है ! वे स्वयं पुर्य- 
कार्य नहीं हैं, चरन्‌ यदि उन के अभाव से सनुष्य परोपकारी बने, तो वे 
श्लाध्य हैं, नहीं तो नहीं। वे एक प्रकार की शिक्षा के साधन हैं, न कि स्वयं 
पुण्यकाये । 

हमारे उपनिषदों में ज्ञान की प्रधानता है, इेसाई, सुसल्मानी आदि 
मतों में विश्वास की, तथा बौद्ध एवं “गीता? के धर्म में कतंव्य-पालन की | 
“छांदोग्योपनिषत? में दो बार ऐसा कथन आया है कि ज्ञान में कमी से शिर 
गिर जायगा। बृहदार्ण्यक? में एक बार ऐसा कथन साज्न आया है और दूसरी 
' बार कथन के साथ शिर गिर ही गया, अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुष का केवल 
अज्ञान के कारण निधन हो गया। इसी प्रकार कई उपनिषदों में ज्ह्मज्ञान 
मात्र के कारण अनेक बार फलमप्राप्ति के कथन हैं। यह कद्दा जा सकता है 
कि शुद्ध ज्ञान से सुकर्मों को वृद्धि बहुत दशाओं में अवश्यंभावी है। फिर भी 
उन स्थानों में केवल ज्ञान के कारण फतल्ाफल मिलते हैं, उस ज्ञान अथवा 
अज्ञान-भव सुकर्मों या दुष्कर्मों के कारण नहीं। उपनिषदों के पीछे महात्मा 
गौतम बुद्ध ने आचार-सारार्सित बौद्धमत चलाया, जिस में फर्तंव्य की 
प्रधानता रक्‍क्खी गई, न कि ज्ञान मभात्र की। गीता? में वादरायण व्यास 
भगवान ने भी कतेव्य-पालन पर पूरा बल दे कर केवल निरपि तथा अक्रिय 
व्यक्तियों की निंदा की ! पैयंचरवादी मत्तों में विश्वास की अधानता है। भक्ति, 
ज्ञान आदि का कथन उन में भी है, किंतु सुख्यता विश्वास की है। 'सोसिनः 
अर्थात्‌ विश्वासी पुरुष उन के यहाँ श्लाघ्य है । चाहे उन विश्वासों के अनुसार 
उस ने कास कुछ भी न किया हो, फिर भी केवल विश्वासों के कारण ईश्वरीय 
न्याय में उसे थोड़ा वहुत लास अवश्य द्वोगा 


छ््८ ] मिल्र-्दशु 
स्वामी शंकराचाये ओर तकबाद ( आठवीं से 
१४ वीं शताब्दी तक ) 

हम ऊपर देख आए हैं कि केवल निर्शुण-जह्मसूलक ज्ञानकांड हमारे बढ़े- 
बड़े सुकर्मी द्ाशनिकों तक्त को असन्न न कर सका, और इश्वर-भक्ति का 
छोड़ने वाला केवल कतेव्यवादी चोद्ध मत भी त्यक्त हो गया। व्यासदेव का 
चलाया हुआ 'गोता? का ध्म निर्मेशवाद की प्रशंसा करता हुआ भो सगुणझ सक्ति- 
मूलक ईश्वर को लिए हुए कर्तेव्यवादी था, जो संसार में दोनों हाथों से अपनाया 
गया । फिर भो समय के साथ पाश्चात्य एशिया से आई हुई जातियों ने हिंदू हो 
कर भी अपने घुराने मतिसा-पूजन, स्वीकृति से पाप-विमोचन आदि को च झुलाया, 
जिस से हसारे यहाँ धर्स में स्थूलता की खासी बृद्धि हुईं | यह दशा देख कर 
स्वासी शंकराचार्े ने आठवों शवाचदी में ठेठ दक्षिण से उत्तर भारत में आ कर 
हिंदू घर्म को फिर से उच्चनत करने का अयन्न किया। उन्‍्हों ने 'डपनिषत्‌” और 
'गीता? इन दोनों को पूज्य सान कर तरकवाद चलाया । उपनिषदों के आचीन 
शत्रु सहर्षि जैसिनि ने पूर्वसीमांसावाद चलाया था। शंकर के ससय सें मंडल 
सिश्र एक धुरंधर पंडित और पूर्वसीसांसावादी थे। उन की घर्सपत्नी उच से 
भी चढ़ कर पंडिता थीं। स्वामीजी ने इन दोनों को वाद में पराजित करके 
वाद्रायण व्यासदेव के उत्तरमीसांसावाद के साध ओऔपनिषत्‌-पक्त दृढ़ किया। 
स्वयं जैव हो कर तंत्र-मूलक पाशुपत सत को भी उन्‍्दों ने खंडिव करके उस 
के अधान आचाये नीलकंठ को हराया | जैन और बोर पंडितों का स्री वादों 
सें सान सर्दित करके शंकर स्वामी ने हिंदू मच को उन्नत वनाया | इन के छारा 
फिर एक चार “गीत? तथा उपनिषदों का वोलबाला हुआ 

आचीन औपनिपत्साहित्य सें अकति, जीवात्मा, तथा परसात्सा के कथन 
वो आए थे, और उन के संबंध में विचार भी अकट हुए थे, किंतु उच के 
पारस्परिक संबंधों का पूरे स्पष्टीकरण नहीं हुआ था। शंकर स्वामी ने 'वत्त्वमसिः 
के वाक्य से 'छांद्वेग्योपनिषत! का मत अद्वैतवाद-पूरों खिद किया । 
आप ने इस के अजुसार जीवात्मा का परमात्मा से ऐक्य निर्धारित किया। कुछ 


ञू 
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लोगों को संदेह है कि 'वत्त्वमसि? द्वारा 'छांदोग्यः ने केवल जीवात्मा का वर्शन 
किया हैँ, न कि परमात्मा से उस के ऐक्य का | शंकर स्वामी के अर्थ को ठीक 
मानते हुए हमें भी इस विपय में कुछ न कुछ संदेह चना ही रहता, किंतु 
बइहदारण्यकः में अयमस्मि? के वाक्य छारा यह ऐक्य बहुत प्रकट हो गया है, 
सो संदेह शेष नहीं रहता! स्वामीजी का विचार है कि जीवात्सा की सत्ता 
केवल व्यावद्यारिक है। वे कहते हैं कि श्रक्ृति का शुद्ध रूप बुद्धि है, और शुद्ध 
बुद्धि थाही है, सो वह परमात्मा का अ्तिविंव अहूण करके जीवात्मा वनाती 
है । यह जीवात्मा अविद्या के कारण अपने को परमात्मा से पएथक मानता है. 
ओर अपने विचारों के अनुसार शरीर पा कर पुनर्जन्म पाता हुआ जब सुकर्मों 
द्वारा अविद्या से दूर हो जाता है, तव जल में जल की भाँति परमात्मा से 
अभिन्न हो जाता है। प्रकृति की भी आप फेवल व्यावहारिक सत्ता मान कर 
संसारोत्पादन के परिणासवाद को विवतंवाद के रूप सें कहते हैं। जैनों ने जो 
“गुणसमुदायों द्ृव्यं” का विचार कहा था, उसे आप प्रकट-रूप में नहीं 
सानते । पीछे के इन बारह सी वर्षों में विज्ञान को उन्नति से प्रकृति के विषय 
में अज्ञेयवाद्‌ के साथ उस का केवल शक्तिमय रूप अधिक मान्य हुआ है। 
स्वामीजी ने प्रकृति की व्यावह्यरिक सत्ता के कारण मायावाद चलाया था, 
जिस का इन के पीछेचाले लेखकों ने बहुत कथन किया है । अब मायावाद 
अनावश्यक दो गया है ओर शक्तिवाद अधिक सानन्‍्य द्वों कर स्वामीजी के 
मुख्य सिद्धांत अद्दैववाद को पुष्ट करता है । फल यह है कि कोई चाहे स्वामी- 
जी के सब तकों से सहमत न दो, तो भी ब््तसान विचारों का कुकाव अन्य 
तक्षों के सहारे से उन्हीं के अद्वेतवाद पर है। स्वामीजी का सब से बड़ा 
पुरुपार्थ यद्द है कि उन्हों ने तत्कालीन हिंदू मत के भद्देषपन को दूर करके “गीता! 
और उपनिपदों का शुद्ध संमिलित धर्म चलाया। बहुत अधिक संख्या में 
हमारे संत्त लोग तथा इतर हिंदू आप के अद्भैतवाद को मानते हैं । 

स्वामोजी के पीछे भारत ने दो-तीन सौ वर्षों तक कोई पूर्णा पंडित 
उत्पन्न न किया, जिस से हमारा समाज पतनोन्मुख रहा। ग्यारहवीं शवाब्दी में 
विद्दार तथा बंगाल में तांत्रिक मत का बल हुआ ओर दक्षिण में दशवीं 
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शताब्दी से चैष्णव संतों का प्रसाव चढ़ा। इन संतों में रामानुजाचार्ये, 
सध्वाचार्य, निंचाकंस्थासी और विष्णास्वामी प्रधान हुए । स्वामी रामा- 
नुजाचाये का समय १०१६ से ११३५ तक है । आप ने नारायण को अधानता 
दे कर मूर्ति को भी आराध्य, उपास्य और सेन्य माना । आप ने आत्मा के वद्ध, 
सुक्त और नित्य नामक तीन रूप माने । आप का वद्धात्मा चैतन्य या अचैतन्य 
है। चैतन्यता के लिए भक्ति और ज्ञान प्रधान हैं। नित्यात्मा उत्पादक, पालक 
ओर विनाशक हो कर जद्या, विप्टु और महेश है । नित्यात्मा अवत्तार भी 
अहण करता है। आपने वस्तुतः शांकर अद्ठेत को समान कर उस में कुछ 
विशेषता की, इसी से आप का सत विशिष्टाक्नेत कहलाया, जिस में परमात्मा, 
जीवात्सा और प्रकृति, ये तीनों सत्‌ या सत्‌ के समान हैं। आप वैष्णव थे। 
अपने वाद हारा आप ने-दच्षिण में जैन सतत ध्वस्त किया। इन्हों ने वालकऋृष्ण 
अथवा अवतारों को प्रधानता न दी और नारायण की ही सुख्यता रक्खी । 
निवाकेस्वामी की म॒त्यु का समय ११६२ कूता जाता है। आप रासा- 
नुजाचार्य के शिष्य थे । इस काल दक्षिण में शैव सत चहुत चलता था । क्ृष्ण- 
भक्ति के साथ राधा की भक्ति सिला कर आपने वैष्णव सत में वामसार्ग 
जोड़ा । आप ही के अभाव से हिंदी कविता में श्रीकृष्ण का झूंगारिक वरान 
हुआ । आप ले अपना सत सयध में फैला कर श्रीढुंदावल सें निवास ग्रहण 
किया । स्वामी मध्वाचार्य ( ११९०-१२७७ ) भी उपसोक्त तीनों महात्माओं की 
भाँति दाक्षिणात्य ज्राक्षण थे। आप ने सी उपरोक्त दोनों महात्माओं के समान 
शांकर अद्नैत एवं सायावाद के अतिकूल मत प्रकट करके लक्ष्मी और विष्णु 
की भ्रक्ति को ग्रधान साना, किंतु राधा को छोड़ कर केवल कृष्ण का मान 
किया। दक्षिण में कृष्ण आयः रुक्मिस्गी-बल्लम कहलाते हैं, न कि राधारसण | 
आप का द्वेतमत है, जिस में जोवात्मा और परमात्मा सत्‌ अथवा सत््‌ के 
समान हैं। विष्णुस्वासी भी इसी समय के थे। आप की सक्कि में दाशनिकता 
की प्रधानता है। आप शिव और विष्णु दोनों को सानते थे । साध्च संग्रदाय 
में राम और ऋृष्ण-पूजन की उपशाखाएँ हैं। विष्युस्वासी सध्वाचार्य के 
शिष्य थे | चैतन्य मद्दाग्रभु और हितहरिवंश इसी संप्रदाय में हैं | विष्यु- 
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स्वामी राधाकृष्ण को मानते थे। शैव मत दक्षिण से चल कर बंगाल और 
युक्त . प्रात के सध्य भाग में प्रचलित हुआ, ओर वैष्णव मत भी वहीं से चल- 
कर चंगाल, विहार तथा अवध में फेलता हुआ मथुरा-ब्ंद्वावन पहुँचा और 
वहीं से समय पर मसारवाड़ एवं गुजरात गया । इस काल दक्षिण में जैन घर्म 
का अच्छा प्रचार था, जो धीरे-धीरे कम होता गया। इसी समय के निकट 
बारहवीं शताब्दी के अंत में मुसलमानों का साम्राज्य भारत में स्थापित हुआ । 
उन लोगों ने राज्य-प्राप्ति भर से द्वी संतुट्ठर न हो कर भारत सें बल-पूर्वक 
सुसल्मानी मत फेलाने का अ्रयत्र साढ़े तीन सौ वर्षो" तक जारी रकक्‍्खा | इधर 
हिंदुओं के धार्मिक विचार इतने बढ़े हुए थे कि दब कर वे कोई नवीन घसे 
सानने की तैयार न थे। प्रायः एक शताञ्दी भर अपने यहाँ कोई निकलता 
हुआ कषि या उपदेशक न हुआ | अनंतर महात्मा गोरखनाथ तेरहवीं- 
चीदहवीं शताब्दी में हुए । आपने श्सिद्ध गोरखपंथ चलाया जो तार्किक बल 
पर अचलंबित न हो कर शैबमत-प्रधान वाससार्ग पर चलता था। अत्तएव 
शैव पृजन तो वह युक्त प्रांत का लिए हुए था, किंतु बंगाल के शाक्त विचारों 
से भी प्रभावित था। शंकराचार्य शैव हो कर भी ज्ञान पर जोर देते थे, 
भक्ति पर नहीं; तथा रामाजुजाचार्य ने तार्किकता और भक्ति पर श्रायः सम बल 
लगाया । इस काल शाक्त संग्रदाय के विचारों का प्रभाव वैष्णव और शैच 
मतों पर भी पड़ा । गोरखनाथ यौगिक क्रियाओं पर भी चलते थे । इन के पंथ 
में अच तक लाखों आदमी हैं, जो महाराष्ट्र देश तक में पाए जाते हैं। हिंदू 
धर्म इस काल मुस्लिम धर्से के साथ आत्मवल से युद्ध में प्रदत्त था। 


भक्तिवाद (१५वीं से १६ वीं शताब्दी के सध्यपर्यत) 


यद्यपि चौदहवीं शताब्दी के अँत-पर्यत तकवाद का समय साना जा 
सकता है, तथापि ग्यारहवीं शतावदी के सध्य से स्थामी रामाुजाचाये आदि 
ने उस के साथ भक्तियाद मिला दिया था। मुसलमानों ने बल्-प्रयोग छारा 
अपना मत भारत में फैलाना चाहा, जिस के कारण हिंदुओं को सामाजिक 
संगठन की विशेष आवश्यकता हुई। यह बात इन्हों ने मुसलमानों के साथ 
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सामाजिक बहिष्कार तथा आपस सें भक्तिवाद के आचुये से संपादित की । 
मुसलमानों से पहले, नवार्गतुकों को समाज के अंग बनाने के हिंदू ऐसे उत्सुक 
थे, कि उन के साथ रोटी-बेटी का व्यवह्यार करने तथा उन की मानसिक उन्नति के 
अनुसार अपने धर्म तक में मोटियापन बढ़ाने से भी ये न हिचके, क्योंकि उस 
काल हम को उन्हें अपने घस में मिलाना था। जब मुसलमान हम को अपना घर्म 
सिखलाने लगे, सो भी तके छारा नहीं, वरन्‌ खन्न के वल से, तव हम ने उन्हें 
सिलाने के स्थान पर वहिष्कार हारा अलग रखने की विधि निकाली और 
उसे सामाजिक धर्म का अंग बना दिया। पौराशिक सत स्वामी शंकराचार्य के 
पूबे से ही भलीमाँति स्थापित हो चुका था। स्वामीजी ने उस से स्थूलता 
हटा कर शुद्ध गीता! तथा उपनिपद्धाद का आरोप जो करना चाहा, उस के 
लिए या तो समय न मिलाया उन के पीछेवाले आचार्यों ने वैसा बुद्धि- 
वैभव न दिखलाया। इतने ही में भुसल्मानी धार्मिक उत्पाव होने लगे और 
हिंदुओं को धार्मिक सूक्ष्मता लाने के स्थान पर समाज-संरक्षण का कास 
शुरुतर देख पड़ा । अतएव दशवीं शताब्दी के चैष्णव संघ ने शांकर वकवाद 
तो स्थापित शक्खा, किंतु समाज-संगठन के अमभिग्राय से उस में भक्तिवाद 
आचुये से जोड़ दिया। इस से यद्द न सममना चाहिए कि स्वामी रामानुजाचार्य 
आदि ने जान बूक कर धार्मिक सोटियापन का समर्थन किया अथवा पोराखिक 
काल में ही हसारे ऋषियों ने जान बूक कर घसे को विगाड़ा । बात यह है कि 
धर्म की महत्ता सांसारिक स्वीकृति पर है | जिस घसमे को जितने अधिक लोग 
मानें, वह उतना ही बड़ा है। इस कारण से ऋषियों और धर्म-प्रचारकों को 
लोक-संग्रह को देखते हुए शिक्षा देनी पड़ती है। जिन बातों को लोग नहीं 
सानते, उन्‍हें शिक्षा से कम करना होता है, यहाँ तक कि धीरे-धीरे थे छूट 
जाती हैं और फल यह होता है कि उपदेश लोक-स्वीकृति के अज्ञसर चलते 
हैं। छुछ बातों में लोक उपदेशकों को समानता है और कुछ में उपदेशक 
लोक-मत को । सुतराम्‌ संसार में जैसी दशा उपस्थित होती है, और लोगों की 
जितनी सानसिक शक्ति होती है, वैसे ही उपदेश लोकमान्य होते हैं। इन 
कारणों से चादरायण व्यास के पीछे शांकर काल-पर्यव समाज संगठन 
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की प्रधानता, सीदियनों, तु्कों, शकों, गुजेरों, आभीरों, हूणों आदि को उस 
में लेने की आवश्यकता तथा उन लोगों की मानसिक उन्नति के अनुसार 
हसारया घर्स समय के साथ बदलता हुआ चला, यहाँ तक कि अंत में स्वामी 
शंकराचाये ने उस में बहुत स्थूल तकहीन विचार तथा आचार पाए। अतएव 
तकवाद चला कर उन्हों ने उसे शुद्धतर करना चाहा। उन का अभाव पढ़ा बहुत 
ओर आज तक उन का नाम बड़े मान से लिया जाता है, किंतु मुसलमानों के 
आगमन से समाज-संरक्षण के दूसरे प्रश्न उठ पड़े, जिस से यह तार्किक घारा 
खगित हो कर अंत में त्यक्त हो गई, और पहले वर्क-मिश्रित और फिर कोरा 
भक्तिवाद देश में चला | इस ने समाज-संगठन तो बहुत अच्छा किया, किंतु 
घार्मिक तत्व की उन्नति स्थगित रही । यदि हमारे धर्म पर मुसल्मानी प्रचंड 
खद्ड का प्रकोप न होता, तो संभवतः शाॉंकर तकवाद इतना फल-शुल्य न 
निकलता | अब हम अपनी धार्मिक प्रगति की घारा फो उठाते हैं । 

पंद्रहवीं शवाब्दी के प्रारंभ में स्वामी रामालुजाचाये की शिष्य-पर॑परा 
के महर्षि स्थामी रामानंद ने उपदेश देना आरंभ किया । उत्तरी भारत पर इन 
का आद्ितीय प्रभाव पड़ा है। ये स्वय॑ भारी उपदेशक थे और इन की 
शिष्य-परंपण में कबीरदास और गोस्वामी तुलसीदास--विशेषतया 
गोस्वामीजी--ऐसे भारी उपदेशक हुए, कि आज का हिंदू धर्म वास्तव में 
सुलसीघम है। हमारे हिंदू मत में यमाचार्य, बादराययण व्यास, शंकराचार्य, 
शमानंद और तुलसीदास सब इतरों से बढ़े-चढ़े उपदेशक थे। रामानुजाचाये 
शुद्दों को संप्रदाय में नहीं लेते थे। इधर रासानंद ने संतों में शूद्रों तथा 
मुसलमान तक को लिया किंतु लोकसंग्रह के ध्यान से गृहस्थों के जातिवाद 
को अछ्ुरुण रक्‍्खा | यद्यपि आजकल के लिए जातिमेद बहुत बुरा है, तथापि 
उस काल. समाज-संगठन के लिए वह पसमावश्यक था । यदि स्वामी रामानंद 
जाति की निंदा करते, तो आज भारत .में हिंदूघम का पता न लगता। 
आप ने समाज-संगठन के विचार से उपदेश हिंदी में दिए। फल चई इञा 
कि युक्त आंत और विद्वार सुस्लिस-साम्राज्य के केंद्र हो कर भी डियासी प्रति- 
शत जनता हिंदू रख सके, किंतु सिक्‍खों हारा जाति की निंदा से पंजाब तथा 

थप 


हि 
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संस्क्रत प्रभाव-पूर्ण बंगाली भाषा एवं शुद्धों के सामाजिक अपमान से चंगाल 
दिंदुओं के इहदंश को खो चैठे, यद्यपि वे दूरस्थ प्रांत थे। युक्त ग्रांत के धार्मिक 
प्रसाव से सध्यसारत सुसल्मानी संख्या-शद्धि से चचर सका। स्वामी रामा- 
नंद ने हनूसमान आदि की सी भक्ति सिखलाई तथा सीताराम की ऊँची भ्रक्त 
का सान किया । आप ने भरत, लक्ष्मण और शरत्रुन्न वाले व्यूह-पूजन को 
भी अपनाया। इल के शिष्यों सें पीपा ( गागरौन गढ़ के राजा और पीछे से 
गृहत्यागी संत ), भवानंद, सेच नाई, कवीरदास जोलाहे आदि भारी भारी 
महात्मा थे | नासदेव दर्जी दक्षिण में पंढरपुर के महात्मा थे। आप ने रास 
रहीस को एकता सिखाई, किंतु सुसल्मानों के धार्मिक असदिष्णुतापूर्ण 
व्यवद्यार के कारण इस शिक्षा ने कुछ कास न दिया। कवीरदास का समय 
१३९८ से १५१८ तक है। आप ने अपने उपदेशों में भक्ति को तो स्थान दिया, 
किंतु निर्युगवाद पर भारी बल रक्‍खा । आप सच्चे अकद्वैतवादी और 
उपनिषदों के भक्त थे, तथा हिंदू-मुसल्मानी ऐक्य को सिखलाते थे। आप की 
शिक्षाओं में सुख्यता तो निर्शुणबाद की थी, किंतु सूफ़ी सिद्धांतों का भी 
आप कुछ मान करते थे । कबीरपंथ गोरखपंथ से कुछ-कछुछ मिलता है । इस 
में हिंदू सुसल्मान दोनों हैं। इस में योग-संबंधी शारीरिक क्रियाओं कथा 
चरित्र-चल की विशेषता है। इन पंथों में सामाजिकता ओर व्यक्तित्व दोनों की 
महत्ता है । इन के हिंदू समाज की निम्नश्रेणी में सचल होने से मुसल्मानी मत 
को खडट्बबल से बढ़ती हुईं धारा चहुत कुछ रुकी । बाबा चानक ( १७६५- 
१०३५९ ) पंजाब के महात्मा सिक्ख घर्स के अवतंक थे। आप के उपदेश ज्ञान, 
इंश्वर-भक्ति, योग, एकेश्वरवाद, निराकारोपासना, मूर्तिपूजन-निषेध, जाति- 
विरोध, मलुष्यमात्र की समता, सुर्व शब्द,. योगाभ्यास, शुरुभक्ति 
चथा सम्ाजोन्नति के थे। सिक्खों में दुश गुरु, १७०८ तक हुए, जिच सब 
ने इन्हीं विचारों पर उपदेश दिए । अंतिम शुरु गोविंद्सिह ने खालसा नामक 
सिक्‍सखों का घ्से चत्नाया । ये गुरु लोग पहले तो संत रहे, किंतु पोल्ले समय 


की गति से इन्हें युद्धऔतम्रिय भी होना पड़ा | सिक्ख-मत इन्हीं महात्माओं के 
अयत्नों का फल है । 
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चैतन्य महाप्रभु का आदुर्भाव नदिया में १४८५ में हुआ ओर ४८ वर्ष 
को अवस्था में आप ने जगनज्नाथपुरी सें शरीर छोड़ा । आप की भक्ति बहुत ही 
प्रगाढ़ थी। आप श्रीकृष्ण के अवतार माने जाते हैं, और जगदीश मंदिर के 
एक खंड सें आप की भी मूर्ति पूजी जाती है। कई अन्य स्थानों पर भी चैतन्य- 
मूर्ति के मंदिर हैं । आप कभी-कभी ऐसे प्रेमोन्‍्मत्त दो जाते थे कि तन-बदन की 
सुधि न रखते थे । ऐसी ही दशा में समुद्र में घुस कर आप ने शरीर भी छोड़ा । 
मूर्छित तो प्रायः हो जाया करते थे और भक्ति के प्रेस में उन्‍्मत्त हो कर ऋृत्य 
भी किया करते थे । आप ने एक बार कहा था कि मनुष्य को अवतार सानना 
पाप है । फिर भी अपने कों कभी राधा ओर कभी कृष्ण कहने लगते थे। 
चंगाल के शाक्त सिद्धांतों से अभावित हो कर आप की भक्ति वाममार्ग की 
ओर चली गई, यद्यपि स्वयं आप का चरित्र शुद्ध था। आप का संग्रदाय 
गोड़ीय कहलाता है। आप की भक्ति का प्रभाव बंगाल, बिहार ओर बूंदा- 
बन में बहुत पड़ा । वल्लभाचार्य के आप सहपाठी थे । आप के शिष्य रूप- 
सनातन बुंदावन में आ बसे, जदाँ उन के कारण अन्य वैष्णव संग्रदायों पर 
भी गौड़ीय संप्रदाय का प्रभाव पड़ा, जिस से वैष्णवता में वामसाग बढ़ा । 
महाप्रभु वल्लमाचाय का समय १४७८ से १०३० तक है। आप ने शुद्धाईैतवाद 
ओर राधावज्लसीय संग्रदाय का स्थापन किया। इस काल काष्ण वैष्णव 
संप्रदाय कई स्थापित हुए या थे, जिन सब में गौड़ीय तथा राधावज्लभीय की 
प्रधानता है। आप भी श्रीकृष्ण के अवतार कहे जाते हैं। ८४ तथा श५९ 
चैष्णवों की वार्ताओं में इन लोगों के विचार मिलते हैं। इन में आकृतिक 
नियमों से प्रतिकूलता प्रायः पाई जाती है। हिंदी कविता पर रामानंदी त्तथा 
बल्लभीय उपदेशकों का अधिकता से भ्रभाव पढ़ा। मह्म्रझु वल्लेमाचाय ने अपने 
भक्ति-संबंधी विचार निंवार्कस्वामी पर अवलंबित किए, तथा दाशनिक विष्णु- 
स्वासी पर । इन के प्रभाव से मारवाड़ और गुजरात में वैध्णबता की वृद्धि 
हुई। युक्त प्रांत में राधावज्लमी तथा दामानंदी नामक दो वैष्णव संप्रदाय 
चले, एक राधाकृष्ण और एक सीताराम-संबंधी । एक से वामसाग चढ़ा ओर 
दूसरे से दक्षिण । झुरछ दार्शनिक धर्म खंसार में कम व्यापक हुआ, क्ति 


रागात्मक एवं विश्वासात्मक भक्तिवाद शैव वथा वैष्णव दोनों संग्रदायों के रूपों 
में चला। सूफी साहित्य के आप्त मंध १५०१ से १७४७ तक सिलते हैं। इस 
का विवरण ऊपर दिया जा चुका है। इन सुसल्मान कवियों ने अवधी हिंदी 
में दोहा-चौपाइयों के मंथों में हिंदू. कथाओं के सहारे हिंदू विचारों से पूरों 
सहृदयता रखते हुए सूफी मत चलाना चाहा, किंतु ढिंदू ज्ोग न खब्डवल से 
मुसल्मानी सत मानने को तैयार थे, न म्रेसपूर्ण कथाओं हारा । उधर हिंदी 
में होने तथा हिंदुओं से भारी सहृदयता रखने के कारण यह उपकारी साहित्व 
मुसलमानों में भी समाह्त न हो कर चल न सका । इस सें सलिक मोहस्मद 
जायसी का सब से अधिक नास है। आप सोलहवीं शताब्दी के अंत में 
हुए हैं । 

चल्लसीय कवियों दथा महात्माओं में सूरदास ( १४८७-१५६० ), अप्ट- 
छाप के अन्य कविगरण ( यही समय ), स्सखान आदि अच्छे कवि तथा 
उपदेशक हुए। विट्वलवाथ तथा ग्रोकुलनाथ भी पूज्य उपदेशक थे। इन लोगों की 
भक्ति सखा, सखी तथा वात्सल्य भावों की थी। स्वामी हरिदास ( १४७३-१५६२ ) 
ने ठट्टी संग्रदाय चलाया । इस सें विट्ठल्न-विपुल, विहारिनिदास, दो नागरीदास, 
सरसदास, ललितकिशोरी, आदि अच्छे महात्मा थे। आप गाना भी अच्छा 
जानते थे | सीराबाई भी इस काल की भारी भक्तिन और कवयित्नी थीं। 
सहात्सा दादूद्याल (१५४४-१६०३) घुन्ना के संप्रदाय में सुंद्रदास, रज्जब जी, 
जनगोपाल, जगन्नाथ आदि अधान थे। इस पंथवाले निर्गुशोपासना की 
रीति पर निरंजन एवं निराकार को भक्ति तथा सत्तरास कह कर आपस में 
अभिवादन करते हैं। ये लोग तिलक, साला, कंठी आदि का ज्यचह्वार नहीं 
करते | द्ादूदयाल ने भी ढिंदू-सुसल्मानों का सेल कराना चाद्दा। महात्मा 
चाभादास डोस ने असिद्ध 'सक्तमाल? रच कर संतों का शुणगान किया, जिस 
में असंभवनीयता जाचुये से है । 

योस्वासी तुलसीदास ( १५३२-१६२३ ) ने 'रामचरितमानस” (रामायण) 
रच कर हिंदूघम को उस का वर्वेमाव रूप दिया | जितना सान इन की रचना 
चथा धार्सिक उपदेशों का है, उतना वास्तव सें और किसी का नहीं है, यद्यपि 
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कहने को 'वेद', गीता! तथा शंकराचार्य का अधिक समान है। परमेश्वर के 
विषय में गोस्वामी जी का निम्न मत है-- 

एक अनीह अरूप  अनासा | 

अज॒ सब्चिदानंद्‌ भर धासा॥ 

व्यापक घिह्व रूप भगवाना। 

तेइ धरि देह चरित कृत नाना॥ 

आदि अंत कोउ जासु न पावा। 

सतति अज्लुसान निगस अस गावा ॥ 

विज्ञु पग चलइट, सुनइ विज्ञु काना 

कर विज्ञु करम करइ विधि नाना ॥ 

आनन रहित सकल रस भोगी | 

विछ्ठु बानी बकता घड़ जोगी ॥ 

तनु घिल्ठु परस, नयन विल्ु देखा । 

गहद प्लान बिज्यु बास असेखा।॥। 

जेहि इसि यावहिं घेद छुध , जादहि घरहिं झ्ुति ध्यान। 
सोइ दुसरथ सुत भगत द्वित , कोसकपति भगवान ॥ 

जगत अकारुयथ अकासक रामू। 

सायाधीस ज्ञान गुन धासू ॥ 

संभ्रु, विरंचि विष्णु भगवाना। 

उपजहि जासु अंश ते नाना॥ा 

आप उपनिषदों का निर्गुणवाद ले कर, एकेश्वर्वाद के रूप में परमात्मा 

का भाव अवतार में आरोपित करते हैं, तथा अ्रह्मा, विष्णु, शिव आदि की 
महत्ता हटा कर शुद्ध एकेश्वरचाद पर आते हैं । सगुणवाद को तक के थोग्य न 
कह कर विश्वासात्मिका भक्ति का आप उपदेश देते हैं। सामाजिक संगठन 
आप का बही है जो आज चल रहा है । अपने समय के लिए समाज उद्धाराथ 
आप के उपदेश योग्य थे ही, किंतु आजकल के लिए क्या ठीक है, सो शंकर 
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तथा गीतावाद से प्राप्त हो सकता है, क्योंकि स्वासी शंकराचार्य ने जिस 
काल उपदेश दिया, उस समय हमारे ससाज पर कोई दबाव न था, सो उन्त 
के उपदेश शुद्ध धर्म पर चले हैं। वादरायण व्यास के भी उपदेश छुद्ध हैं। 
उपनिषदों का ज्ञान पस्म शुद्ध ओर उच्च था, किंतु स्वयं यस्ाचार्य कहते हैं कि 
उस के उपदेश वही सुने, जो राज्य, क्री, धन आदि से आकृष्ट न हो सके। 
ऐसे मनुष्य तो संसार में मिलते कम हैं, सो 'कठोपनिषत्‌? का उच्चतम उपदेश 
चल न सका | जब गौतम बुद्ध तक ने उसे न साना, तब बाद्रायण व्यास 
ने 'गीता? द्वारा नियुण का मान करते हुए कर्तव्ययुक्त सुगुणोपदेश दिया | यह 
उपदेश भी केवल धार्मिक विचारों से दिया गया था। इन्हीं दोनों उपदेशों से 
हम हिंदू धर्म का तत्व जान सकते हैं । - 
गोस्वामी तुलसीदास के पीछे हम महात्मा एकनाथ, तुकाराम और 


३30 को शिवाजी के समय महाराष्ट्र देश में भक्ति का उपदेश देते 
पाते हैं. 


विवेकबाद ( १६ वीं शताब्दी के मध्य से अब तक ) 


वर्तमान समरथ में स्वामी दयानंद सब से बड़े उपदेशक हुए हैं। उन्नीसवों 
शताब्दी में त्रिटिश साम्राज्य भारत में दृढ़ रूप से स्थापित हुआ और 
पाश्चात्य विवेकवाद के साथ ही साथ सांसारिकपने की वृद्धि के विचार हमारे 
यहाँ फैलने लगे । अब सुसल्मानी वल-अयोग छारा धार्मिक हास का समय जाता 
रहा, अथच साम्यवाद का युग आया । जिन लोगों का मान अपने सतों में उचित 
से कस था या जो ऐसा समभते थे, वे सुख-पूर्वंक ईसाई होने लगे। अंगरेजी 
पढ़ कर कुछ उच्चश्रेणी के बंगालियों ने बंगाल के तंत्रवादपूरित विश्वासात्मक 
सक्तिवाद में कोई सहत्ता न पाई, और हिंदू धर्म के निगूद़ रहस्यों के 
उपदेशकों के अभाव से पाश्चात्य बुद्धिवाद से चचलितपैय हो कर ईसाई घर्म 
अद्दण किया पंजाब में हिंदू सत वहुत काल से नियल था, सो चहाँ भी 
ईसाईपन की चृद्धि हुईं। यह देख कर बंगाल में राजा रामसोहनराय तथा 
केशवर्चद्र सेन ने अद्वेतचाद-ार्मित बाह्मो मत चलाया, जिस से बंगाल ने हिंदू 
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सत की महत्ता जानी, और भद्ग लोगों में ईसाई बनने की अभिरुचि रुक गई। 
उधर गुजरात्त में स्वामी दयानंद का ग्रादुर्भाव हुआ | आप का समय १८२७ 
से १८८३ तक था। ये महात्मा जी आजकल के महषि हो गए हैं। इन' को 
गणना शंकराचाये, रामानंद, बाबा नानक, तुलसीदास आदि के साथ हो सकती 
है। आप ने “ऋग्वेदादिभाष्यमूमिका?, 'सत्याथे-प्रकाश” आदि. सोलह गंथ 
विशुद्ध हिंदी में लिख कर हिंदू धरम का एक नवीन संस्करण उपस्थित किया, 
और १८७५ में “आयससमाज? स्थापित करके जातीयता का मान बढ़ाया । 
प्रतिसा, तीर्थादि का खंडन करके आप ने विशुद्ध वैदिक मत चलाया, और 
भारतवर्ष भर में घूम-धूम कर हिंदू मत को शुद्ध बनाने में भगीरथ म्यत्न 
किया । इन स्वामीजी के प्रयल्लों से पंजाब में हिंदुओं के इंसाईपन की धारा 
रुकी, तथा वामसार्गपूर्श-पूजन, सुस्लिम पीरों, क्त्रों आदि का मान हिंदू 
समाज से दूर हुए। समय के साथ जो घार्मिक आचार-विचार हिंदू समाज के 
लिए हानिकर हो गए हैं, उन्त सब का निराकरण करके आप ने वैदिक 
घ्म का जावीयता से अच्छा मिश्रण किया। जाति-पाँति को दूर हटा कर 
आप ने गुण-कर्मानुसार ही ज्राह्मणत्त आदि को माना । इसाईपन की बढ़ती 
हुई घारा को हिंदू समाज से दूर करने का राह और आर्थसमाज का हमारे 
ऊपर भारी ऋण है। जिन-जिन विश्वासों के कारण भारत में आलस्य है या 
अजुचित व्यय की वृद्धि होती है, उन सब का स्वामीजी ने निराकरण किया | 
आप के धर्म में केवल वेदों का मान विश्वास से संबद्ध है। शेष विचार सब 
तर्वाबाद पर अवलंबित हैं । समाजियों के प्रयत्न से हमारे समाज में वेदों; 
उपनिषदों आदि के पठन-पाठन की प्रणाली फिर से जाग्रुत हुई । देश में 
जातीयता का मान भी इन के द्वारा अच्छा हुआ । समय के साथ देश के 
अन्य जत्थों में भी जातीयता का मान बढ़ा है जिस से आयेसमाजियों के यह 
कार्य औरों के प्रयत्रों में मिले गए हैं। आयेसमाज अभी तक विश्वास सात्र 
है । कुछ काल तक तो यह जोरों से चला, किंठु अब ऊर्थ दिनों से शिचिलता 
पकड़ रहा है | कारण यह है कि समाजी लोग सांस-भक्तियों की निंदा करके 
ज्यक्तिगत स्वतंत्रता में बाधा डालते हैं, और स्वामीजी के सब विचारों का 
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इतना अधिक सान इन में है कि अन्य लेखकों को विचार-धारा में स्वच्छ॑ंदता 
का अवरोध है, तथा अजुयायीपन का बोक पड़ता है। इस अकार जैसे बोद्ध 
घस्म बंयक्तिगत स्वतंत्रता में चाधा डाल कर त्यक्त हो गया था, बद्दी दशा आये- 
समाज की देख पड़ती है। इधर हिंदू सत में स्वच्छंद्ता पूरी है। हमारे 
सामाजिक तथा धार्मिक प्रश्न आप से आप हल हो रहे हैं, सो हिंदू मत -का 
भविष्य बहुत समुज्वल देख पड़ता है। आजकल आचीन प्ंथों के पठत- 
पाठन, इतर धर्मों से अपनी निर्बलताओं की सानसिक छुलना तथा सांसारिक 
उन्नति की कसोदी पर धार्मिक एवं सामाजिक विचारों के कसने की ऐसी चाल 

चल रही है कि अद्धे शताव्दी के भीतर ही हमारा धर्म शुद्ध और उन्नतिकारी 
हो जावेगा, ऐसी आशा है। स्वासीजी के पीछे महात्मा रामतीथ ने भी धर्म 
का रूप सासने लाने का अच्छा प्रयज्न किया। आजकल हिंदी की उन्नति से 
भी धार्मिक तत्व का ज्ञान बढ़ रहा है, और साम्राजिक उन्नति अच्छी होने से 
अपनी सभी हानिकारिणी चालें छूटती हुई देख पड़ रही हैं। महात्मा गाँधी 
अचुर अयल्ल करके हरिजनों का मान बढ़ा रहे हैं, जिस से यह खोया हुआ 
सा समुदाय हिंदू धरम का जागता हुआ अंग बन कर हमारी उन्नति में सहायक 
होगा, ऐसी चढ़ आशा है। गांधीजी के आचारों एवं विचारों से देश सें 
चरित्रवल भी अच्छा बढ़ रहा है । निदान अब देश एवं घमें का भविष्य 
समुज्वल देख पड़ता है । 


होता ्स सससससी बल ली ते नल जेल... टन ७-.ल.>3-न-»»नन--3न-फाआ»-- काका, 
मुद्रक--भहेन्द्रनाथ पाण्डेय, 20 लॉ जर्नर प्रेस, इलाहाबाद 
अकाशक---रावराजा पंडित श्यामविहारी मिश्र, रऊूखनऊ 


भारतवर्ष के नौ धार्मिक युग 


(१ ) अनाये-धर्म [ ३९४० बी० स्री० ( ईसा-पूवे ) से २७४० ची० 
खी० तक कोई समय ] | मोहंजोदड़ो और हड़्प्पा में १६२२ से १६२७ 
तक जो खोदाई हुई थी, उसके आधार पर विद्वानों ने तत्कालीन सभ्यता 
के विषय में भहुत कुछ क्षान प्राप्त किया है। यहाँ फेवल धार्मिक दृष्टि से 
कथन किया जाता है । पुरातत्त्व-विभाग के डिरेक्टर जनरल सर जॉन 
सार्शल उसका समय उपयुक्तानुसार वतलाते हैं| लखनऊ-पिश्वविद्यालय के 
प्रोफ़ेसर श्रीयुत डॉक्टर राधाकुझुद मुकर्जी की राय में वह ससय प्रायः ४००० 
बी० सी८ है। बहाँ की प्रचुर सामग्री और लेख मिले हैं । लेख अभी पढ़े 
नहीं जा सके हें । सामग्री की सहायता से जो धार्मिक निष्कर्ष निकाले गए 
हैं, थे यहाँ दिए जाते हैँ । | 

उन लोगों ने पत्थर और जस्ते में मानुपीय भूर्तियाँ चनाई। वे आदिम 
साहदेवी, शक्ति और शिव का पूजन करते थे। ज्ञानवर देवताओं के वाहन 
थे, तथा तस-पूजन भी चलता था। उनमें ध्यान-मग्न शैव-सूर्तियाँ मिली हैं। 
तथा नासिका पर दृष्टि लगाए हुए ध्यान धारे योगियों की मूर्तियाँ हैं। यहाँ 
पृथ्वी या सिंदयाहिनी माठृदेवी वहुत पाई जाती है। त्रिनेत्न शिव के तीन 
सर हैं | शायद्‌ इसी प्राचीन भाव से दिंदू-न्रिमूर्ति का बिचार निकला हो। 
भ्िशूल् सिलता है। योग का भी विचार है। शिव के निकट हाथी, चीता, सैंसा 
और गैंडा हैं । नाग उनकी पजा करते हैं। शिव दो मृग-चर्मों पर बैठे हैं। 

* उस काल भी शिव पशुपति समझ पड़ते हैं। लिंग और योनि के पूजन थे । 
सिंध और चलचिस्तान में वर्तमान अघों के समान लिंगन युक्त अर्थे मिले है। 
जानवरों का भी पूजन था। सींग देवत्व का चिह्न था। शिव; साहदेबी) 
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कृष्ण, नाग, ज्ञानवर, इृच्द। पत्थर; लिंग योग/ शक्ति; संसार; भक्ति आदि 
के जो साव हिहुओं में पीछे से चलें; उनके मूल उपयुक्त सभ्यता में पाए - 
जाते हैं। स्नान पर बढ़ा जोर था। शायद यह धार्मिक दो | पूजनालय नदी 
भिल्े हैं, किंतु कुछ कमरे ऐसे मिले हैं; जिनका प्रयोजन 'अप्रकंट है। शायद 
वे पूजनालय हों । अन्य साक्षी से अनायों में गिरि-पूजन भी क॒द्दा गया है। 
(२) चैदिक धर्म ( समय ९८०० से ६४० बी० सी० तक )। वैदिक 
समय-निरूपण न फेवल मतभेद, वरन्‌ हठवाद से भी खाली नहीं है। फिर भी 
अंदाज से यहाँ लिखा गया है। अंतिम पाँच बेदर्पि युधिष्ठिरे समय के हैं। 
तथा जनमेजय के समय में वेदव्यास ने वेद-विभाजन किया । आंतिम 
बैदिक समय युधिष्ठिरी काल-निणय पर ही निर्भर है। किंतु इसमें मतभेद 
है। यह समय पंद्रहवीं शताब्दी वी० सी० से दशर्वीं तक कभी साना गया 
है। आजकल पंडितों का कुकाव अंतिम सीसा पर दी है | वेदों के विषय 
का कुछ विवरण पंथ में प्रष्ठ १९ तथा २६-२३ पर दो चुका दै। ऋग्वेद 
झुख्य है। उसकी कुछ ऋचाओं को लेकर तथा उन पर गद्य में टिप्पणियाँ 
बढ़ाकर एवं कुछ नवीन ऋचाएँ जोड़कर यजुर्वेद बनाया गया; वथा गाने 
थोग्य ऋचाओं से सामवेद चना । अथवबेद आयः ऋग्वेद के साथ ही चल- 
कर उसके कुछ पीछे तक बनता रहा। ऋग्वेद में ३३ देवताओं की झुख्यता 
थी। विश्वामित्र ने ठृतीय मंडल में एकेश्वस्वाद चलाया, तथा युधिप्ठिर के 
समकालीन नारायण ऋषि ने पुरुषसूक्त में एकेश्वर के साथ जाति-मभेद का 
कथन किया । यजुवेंद और अथवबेद में रौच इेश्वरत्व स्थापित हुआ | इससे 
प्रकट है कि प्राचीन अनायों के शिव-समान किसी देवता ने अपने रुद्र शिव 
से एकीकरण करके उन्नति की | ऋग्वेद में ईश्वर तो अधान हैं, किंतु सभी 
स्थानों पर इंद्र की महत्ता है । विष्णु उपेंद्र (इंद्र से कम ) होकर भी 
पस्मपद्‌-युक्त हैं। इंद्र को छोड़कर ऋग्वेद में इनके सामने कोई- देवता नहीं 
है। यजुर्वेद और अथवे में शिव न केवल मुख्य देवता, चरन्‌ ईश्वर हैं। 
भक्ति का प्रकाश ऋग्वेद और सामवेद में है, तथा यज्ञों का यजुवेंद में। 
वास्तव में ऋग्वेद का दी समय वैदिक है; तथा यज्ञपू और अथवे का ज्ाह्मण- 
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काल्न में गिना जाता है। ऋग्वेद के दसवें मंडल में छुछ प्राचीनतम ऋत्वाएँ 
अवश्य हैं, किंतु उन्हें छोड़कर पहले नो मंडल ग्राचीन हैं, और शेष दूसवाँ 
छुछ नया है तथा उसमें आध्यात्सिक विचार बढ़े हुए भी हैं । 

(३ ) न्राक्षण और उपनिषत्काल ( अंदाज़ से ६४० से छठवीं शताब्दी 
बी० सी० तक )। यज्ुवंद और अथर्वबेद के उपयुक्त विचार इसी समय के 
सममने चाहिए, विशेषतया इसके प्रारंभ के । ब्ाह्मण-साहित्य ( प्रायः 
७० अंथों ) में याज्षिक विधान की बृद्धि होकर कुछ ऐतिहासिक कथन भी 
हुए। आरूख्यकों और उपसिषदों में ज्ञाननकथन का आधिक्य रहा। इनमें 
सुख्यता निगुणवाद की रही, जिसका विवरण ऊपर बारहवें-तेरहवें प्रश्नों पर 
आ चुका है। आकृतिक शक्ति से परिणामबाद-युक्त जगदुत्पत्ति का र्कथन 
अश्नोपनिंषत्‌ ( अश्न॒ १ सन्त्र ४वें ) में बहुत अच्छा है। वह यों है--अजा की 
उत्पत्ति के विचार से प्रजापति ने प्रकृति में क्रिया ( संचालन ) दी; जिससे 
रयि ( भोग्य ) और शाण ( भोक्ता ) का जोड़ा उत्पन्न हुआ। इसी को मूर्त्त 
अथच अमूत्ते कहा गया है। ऐतरेय और शतपथ मुख्य ्राह्मण हैं । प्राचीनतम 
उपनिषत्‌ गद्य के हैं| पुराने उपनिषदों में ऐतरेय, कौशीतकि, केन ( कुछ 
भाग 9 छांदोस्य, तैत्तिरीय, बहदारण्यक, प्रश्न और मुण्डक की गणना है। 
इंश और मांडूक्य प्राचीन उपनिषदों के पीछे के हैं । केन के १-१३ तथा 
बूहदास्ण्यक के भाग ( चार ८-२१ ) पीछे जुड़े । ये कथन सर राधाकृष्णन 
के अनुसार हैं। 

(४ ) शंका और बौद्ध-जैन-मत ( छूटी से तीसरी शताब्दी ची० सी० 
तक )। निर्मुण जह्म सें शंकाओं के कथन ऊपर २३-२४ घृष्ठों पर हैं । इनमें 
चार्बाक्‌/ कपिल) जैमिनि और गौतमहुद्ध की सुख्यता है। बौद्ध और जैनवादों 
के विवरण ऊपर प्रष्ठ २४, २४, ३५, ३६, ३७ और देफ में आा चुके हैं। 
पहली करारी शंका चार्वागादि के लोकायत मत ने ही उठाई । इस सिद्धांत 
के विवरण प्राचीन मंथों में कुछ बिगाड़ कर दिए हुए हैं । 

(४ ) सशुणवाद ( पाँचवीं शताव्दी बी० सी० )। चौद्ध। जैन एवं शंका- 
बाद से ईश्वरत्व के साथ शैष माहात्म्य सी बहुत कुछ गिर गया। तब गीता 
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हारा हिंदुओं भें सशुणवाद चलाया | इसका विवरण प्रष्ठ २४५, २६; २७, ४३५ 
४४ और ४४ पर हो चुका है। सशुणवाद के साथ वेष्णव ईश्वरत्व चला। 
विष्णु के वर्ण में पठ्ठ ४१ पर पारिएनि का समय छुठी शताब्दी बी० सी० 
लिखा गया है, किंतु पीछे से प्राप्त संजुश्नी सूलकल्प-तामक प्रामाशिक बोहू- 
अंथ से अ्रकठ हुआ है कि वे महापद्म नन्‍द के समय में चौथी शत्ताचदी घी० 
सी० के आदि सें थे। कुछ विद्वान इसे अनिश्चित सानकर अब भी छठी 
शताब्दी ठीक सममत्ते हैं । 
विष्छु का विवरण पष्ठ ३६ से ४७७ तक आ चुका है। पूजन-विभान में हमारे 
यहाँ एक दुसरे के पीछे लिसत की सुख्यता रही--शिव, विष्णु) नारायण, 
वासुदेव, सगवान्‌कृष्ण, वलरामकऋृष्ण, वालकृष्ण, राम, राधाकृष्ण, सीताराम | 
पाँचवीं शताब्दी घी० सी० में भारत के सासने गौतमबुद्ध का वौद्ध-धर्म 
तथा बाद्रायण व्यास का गीता-धर्म सामने थे । प्रश्न यह था कि हिंदू किसे 
अपनावें ९ भांडारकर तिलांग और तिलक मद्दशय गीता को पुरानी मानते 
हैं, किंतु ऑगरेज़ सैखक उसे पहली-दूसरी शतावदी की सममते हैं। बादरायण 
उत्तर-सीसांसाकार निश्चित हैं । यह काल पाश्चात्य लेखक आयः त्तीसरी- 
चौथी शवाव्दी मानते हैं । तिलक महाशय गीता भी वाद्रायण-कत कहते हैं; 
आर यह समय पाँचवीं शताब्दी जी० स्री० का सानते हैं | गीता का यही 
समय तिलांग कहते हैं। इसे सर भांडारकर बी० सी० तीसरी शताब्दी से पू् 
का मानते हैं, और गर्वे दूसरी शत्ताचदी बी० सी० का । डगलस हिल भी यही 
समय कहते हैं ॥ ४०० बी० सी० के चोधायन गीता से अवतरण देते हैं | इन 
कारणों से प्रो० राधाकृष्णन सहाशय भी गीता का सेसय पाँचवीं शताब्दी बी० 
सी० बतलाते हैं। बोधायन का अवतरण तथा व्यूह-पूजन का अभाव गीता 
की आचीनता के द्योतक हैं। व्यूह-पूलन बौद्ध-मंथ निद्देश में हैं, जो चौथी 
शताब्दी घी० सी० का कहा जाता है। अपने यहाँ के वैदिक तथा अन्य 
आचीन पंथों के समय अभिश्चित अथच अंदाज़ी हैं। घड्दशन के मूल 
सिद्धांत तो कुछ बुद्ध-पुब से और कुछ छुद्ध-काल से -चले आते थे, किंतु ये 
दृशन आंत में बने इसवी दूसरी शताउदी से छठी तक ! इसीलिये वादरायण 
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के गीताकार तथा पाँचवीं शताव्दी-ईंसा पूर्व में होने में संदेह भी किया जाता 
है। थे वे अवश्य बहुत आचीन ,समय के; और कई विद्वान उन्हें पाँचवीं 
शताब्दी बी० सी? का ही मानते हैं । 
(६ ) अतिमा तथा साधारश धर्म ( चोथी शताब्दी जी० सी० से आठवीं 
शताब्दी इंसबी तक ) | 
इस काल के भारतीय घसे का विवरण पृष्ठ ५७ से ६२ तक आया है। 
यद्यपि पाप-स्वीकृति का बल पाश्चात्य विचारों पर अवलंबित है; तथापि 
बौद्ध पातिमोख सें भी उसका सूल था। वहाँ संघों में भिछुगण अपने दोषों 
के कथन संघ के सामने करके पापविमोचन ग्राप्त करते थे | सिकंदर के 
-साथ चौथी शताउदी बी० सी० में आए हुए तथा अन्य शरीक लेखकों के 
आधार पर चहुत-सी भारतीय बातों के पते लगे हैं। उनमें यह भी कथन 
आया है कि हिंदू लोग गंगा-स्नान में पुण्य मानते थे। कौटिल्य-कृत अ्थे- 
शास्त्र को पाश्चात्य विह्वान्‌ तीसरी से पहली शताब्दी बी० सी० का पथ 
मानते हैं। कौटिल्य सम्राद्‌ चंद्रगुप्त, विंदुसार तथा अशोक के मंत्री चाणक्य “ 
का नाम था । उनके अर्थशास्त्र में बढ़े छोटे देवता हैं, किंतु पहाड़ों, नदियों, 
बृत्तों, आग, चिड़ियों, नागों, गायों आदि के पूजन मरी आदि से बचने को 
किए जाते थे, और इसी अभिप्राय से रीतियों, मंत्रों और जादू के काय 
कराए जाते थे। अर्थशास्त्र सें आवागसन) कम और सुक्ति के कथन नहीं हैं । 
यह धरम अशोकचाले के समान है। इससे स्वर्ग और आनंत्य की भाप्ति 
होती है । ५ 
'वाल्मीकीय रामायण के प्राचीन भागों का समय पाश्चात्य पंडित छठी 
से त्तीसरी शताब्दी बी० सी० त्क मानते हैं। इन प्राचीन भागों में अवतार- 
कथन नहीं है, तथा वैदिक देवता, काम, कुबेर; शुक्र; कार्त्तिकेय) गंगा, लक्ष्मी, 
उमा आदि देवी-देवता हैं। शेष, इसुमाचः जांबवानः गरुड़ जटायु आदि 
अद्धे देवता हैं । विष्णु और शिव की महत्ता है। नाग, बक्ष) नदी, तड़ाग 
आदि पूजित हैं। देवताओं के संदिर और-प्तिसाएँ हैं, किंतु शिवलिंग नहीं । 
पशुचलि है। आवारमन-सिद्धांत का कथन हक किंछु पूरी उन्नति नहीं | तीसरी 
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शताउदी बी० सी० की सहानारायणशीय उपनिषम्‌ सें चिष्छु चासुदेव कछ्टे गए 
हैं। भ्रतिसा का पहला कथन कल्पसूच्न में है; किंतु पुलन के विषय सें आदेश 
नहीं है। चह पसंद कम है। 

अशोक ( तीसरी शताब्दी ची० सी० ) के मत में जैन और चौंद्ध-सतों 
का सिश्रण है। उसमें सहिष्णुता चिशेष है, और साता, पिता, गुरु आदि की 
आज्ञा-पालच पर चल है, चरन्‌ राजाज्ञा से भी वे हद हैं - मांसाश्नन का निषेध 
है। अशोक से पाश्चात्य देशों तथा दक्षिण एवं लंका में सी चौद्ध-मत फैलाया । 
मुक्ति उपनिषदों में द्विजों को आप्य है; जैनों और चौद्धों में सचको; और गीता 
में हिंदुओं को । यहाँ ज्ञान, कमे और भक्तिमार्य के उपदेश हैं, तथा सांख्य, 
योग और उपनिपदों का मिश्रण है। गीता के पीछे व्यूह-पूजन पहलेपहल 
चोथी शताब्दी वी० सी० ( सर भांडारकर के आधार पर ) के निद्देश अंथ में 
मिलता है। अलंतर इसका भ्चार चहुत हुआ जैसा कि पछ्ठ ४९, ४२, ४३ में 
आ चुका है। बहाँ बासुदेव कष्ण पर भी वल है। 

ऊपर के पृष्ठों में कहा गया था कि पापमोचन का दौवा के समान विचार 
भारत में पाश्चात्य देशों से फैला । इस चिद्य पर संदेह निवारणार्थ कुछ 
कथन यहा भी किया जाता है। ऋक और अथददवेदों में भी पापक्तमा के 
विचार हैं। विनतियों में वरुण और सबिद्ध से इस अकार की प्रार्थना की 
गई हैं। चौद्धें में उपयुँत्त पातिमोख की कार्यवाही सिकुओं के लिये चली । 
शतपथ जाह्यण में लिखा है कि स्वीकृति से पाप क्ली मात्रा कम हो ज्ांती.है । 
गीता में गंगा का साहात्म्य है। तीसरी शताच्दी में ओक लेखकों ने हिंदुओं 
में गगा-पूजन पाया। बाल्मीकि के आचील माग में सी गंगा की सहिसा है । 
फिर सी रंगा आदि से सहजिया पंथ के समान पाप कठने के लटके, चम से 
पाप कटने से रगड़ों आदि के कथन - आर विचार तथा देशियों में उनके 
भारी चलन बहुत शाचीन नहीं हैं, ओर पाश्चात्य विचारों पर आधारित 
समझ पढ़ते हैं । 

पहली शताब्ती ईसवी में बौद्ध-मत चीन, पूर्वी तुर्किस्ताव और फ्र-रस में 
पहुँचा । दूसरी से छठचीं शवदाव्दी तक चड्दर्शन अंतिस रूप में स्थापित हुए । 
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इनमें सांख्य,योग, बेशेषिक, न्याय, पूर्वमीमांसा तथा उत्तरमीसांसा की गणना 
है। जैसे ऊपर आ चुका है, ये सिद्धांत चले बहुत प्राचीन काल से आते थे, 
किंतु अंतिम रूप सें दृढ़ इस काल हुए । इन सबरमें एक दूसरे के मतों के 
खंडन-मंडन हैं; तथा बौद्ध और जैन-दर्शनों पर भी ये विचार करते हैं। 
'बादरायण व्यास की उत्तरसीमांसा बहुत बढ़कर है । इस काल गीता का भी 
अच्छा मान था | सांख्य में केवल्य (मुक्ति ) शूद्रों को भी आराप्य है; किंतु 
उनसे नीचेवालों को नहीं । वेदांत में वह केवल ट्विज़ों के लिये है; और 
योग में सबके लिये । पुराण-प्रंथ भी प्राचीन समय से चले आते थे; किंतु 
चौथी से छठी शत्ताव्दी तक गुप्त-काल में वे दृढ़ हुए । श्रीमद्भागवत नवीं 
शताब्दी की है । पुराणों में पीछे भी बहुत-से भाग जुड़ते रहे हैं। भविष्य-पुराण 
में शिदाजी तक का विवरण है। सद्दाराज संक्षोभ के खोह ताम्रपन्न ( सन्‌ 
४रप ) में भागवत धर्स का अस्तित्व है। उसमें छादश अक्षर मंत्र ( 5० नमो 
भगवते घासुदेवाय ) लिखा है। विष्णुपुराण में पंचरात्र मत है। यह ग्रंथ 
चौथी शताच्दी से पीछे का नहीं है। पाशुपत मत भी चौथी-पाँचचीं शताब्दी 
का कहा जाता है। लकुलीश का प्राठुर्भाव सर भांडारकर पहली शताब्दी 
के निकट मानते हैं, किंतु छुछ लोग उन्हें तीसरी-चोथी शताब्दी का 
सममभते हैं। त्रिसूर्ति का कथन मार्कडेय और शिव वायबीय पुराणों में 
है । हरिवंश में हरि हर एक हैं। सर राधाकृष्णन के निष्कर्ष हैं कि पाशुपत 
भागवत ओर तान्त्रिक चिचार बी० सी० ६०० से इ० २०० तक के बीच 
के हैं । वेदान्तसूत्र चासुदेव मत की वेद-विरुद्धता की समीक्षा करता है। यह 
बात ३०० बी० सी० से पूज की है। ३०० बी० सी० में विष्य्ु का महत्त्व 
बढ़ा, और अनन्‍्तर चासुदेव मत वैष्णव मत दो गया। श्वेताश्वतरोपनिषत्‌ 
बुद्ध से पीछे का है । गीता वेद के कुछ प्रतिकूल भी है। उसने निर्वाण का 
विचार बौद्ध-मत से नहीं लिया है । 
बौद्ध-मत इस काल मध्य एशिया के खोटान और कुचार तक पहुँचा । चीन 
में उसकी खासी उन्नति हुईं । ऐे७९ ई० में वह कोरिया गया, छठी शताब्दी 
में जापान और सातवीं में तिच्यत । सहायान और द्वीनयान के भी 
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दर्शन अच्छे हैं, और सैकड़ों परसोत्कृष्ट बौद्ध और जैन-अन्थ तथा दशन हैं। 
इन सब उन्नतियों के होते हुए भी सींदियन, कुशान, भीक, हूण आदि के 
मिश्रणों तथा जैन और वौद्ध-मतों के प्रभाव से सर्वेसाधारण में वही सत 
चला, जो सोटिया होने के कारण उन्हें पसंद आता था। वास्तव में इस 
काल पौराणिक मत का रूप गीता के साथ ओर उसके पीछे खूब विकसिंत" 
हुआ, किन्तु मोटियापन के कारण तार्किक बल की आवश्यकता समझ पड़ी। . 

(७ ) तकवबाद ( आठवीं से चौदह॒वीं शताव्दी पर्यत ) । इसका कथन 
ऊपर प्रुष्ठ देष-»१ पर हो चुका है । शंकर स्वासी ने अद्भैतमतमूलक तकी- 
बाद चलाया, साथ-संप्रदाय के बहुतेरे उपदेशकों ने तंत्रवाद्‌ और रामा- 
जुजाचार्य आदि ने भक्ति-गर्भित तकवाद । इस काल हिंदू-धर्म आत्मबल् 
से बहिष्कार द्वारा मुसलमानी धार्सिक आक्रमण का प्रभाव रोक रहा था। 

( ८) मक्तिवाद ( पन्द्रहवीं से १६वीं शत्ताव्दी के सध्य तक ) | इसका 
कथन प्रष्ठ ७१ से ७८ तक है। इसमें बहुत करके तकंबाद छूट गया; और 
कोरी भक्ति का बल बढ़ा । वास्तव में भक्ति का विचार गीता के आदिस 
काल से अपने यहाँ था । 

(६ ) विवेकवाद ( १ €वीं शताब्दी के सध्य से अब तक.) | 

इसका विवरण प्रष्ठ ७८-८० पर है। 

इसी स्थान पर हमारे नो धार्मिक युगों का विवरण समाप्त होता है । 


प्राचीन हिंदू-घ्म 


हमारा हिंदू-धर्म चला तो वैदिक समय के पूरब से था, किंतु उपनिषदों 
तथा भगवद्गीता सें उसका मुख्य विकास हुआ | उपनिषत हैं तो ११६५, 
किन्तु उनमें से १४५० प्रधान हैं | इनमें से भी इश, केन, कठ, अश्न, मंडकः 
भांड्क्य, तैत्तिरीय, ऐतरेय, चबुद्ददारण्यक और छांदोग्य-नासक दुश उप- 
लिषत्‌ मुख्य माने जाते हैं। ये चारो बेदों पर फैले भी हैं । ईश शुक्ल चजुः 
से संबद्ध है; मुंडक, मश्न और कठ अथवे से; तैत्तिरीय कृष्ण यज्भुः से 
ऐतरेय ऋक्‌ से और छांदोग्य साम से । इह॒दार्स्यक शतपथ न्राक्षण का १४वाँ 
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अध्याय है; और शुक्लयजुः से संबद्ध है । कौशीतकि भी प्राचीन उपनिषत्‌ 
है, किंछु गौरव में उपर्युक्त १० के बराबर नहीं । काठक और श्वेताश्व॒तर में 
योग और सांख्य के विचार आते हैं, तथा वेदांत शब्द सी आया है। श्वेता- 
श्वतर बुद्ध के पीछे का समम्का जाता है; और कठ भी | कुछ पंडितों ने समया- 
'छुसार उपनिषदों को चार कक्षाओं में रक्‍्खा है । बृहद्स्ण्यक, छांदोग्य, 
तैत्तिरीय, ऐेतरेय, कौशीतकि और केन सबसे पुराने हैं; कठ, ईश, श्वेताश्वतर, 
मुंडक और महानारायणीय दूसरी कक्षा के; प्रश्क मैन्नायशीय और मांडूक्य 
तीसरी में तथा नवीन अथवेवेदीय उपनिषत्‌ चौथी में । पहली कक्षा ड्यूसेन, 
सैकडानल और विंटरनिज़ के मतानुसार है। कीथ ऐतरेय को बद्ददारख्यक से 
पुरानी कहते हैं। आल्डेनवर्ग ऐतरेय, बृहदास्ण्यक और छांदोग्य को सम- 
वयस्क मानते हैं। सर राधाकृष्णन के विचार ऊपर के थुग-चिभाग में 
आ चुके हैं। उपर्युक्त दशोपनिपत्‌ अधान हैं; और आजकल हसने उन्हें; 
भूल को अर्थों से मिलाकर, पढ़ा भी है। प्राचीन उपनिषदों तक हसारे यहाँ 
निर्गुणचाद चलता रद्दा। अनंतर चार्चाक कपिल, जैमिनि तथा गौतमबुद्ध 
आदि मद्दात्माओं के आधातों से लोक में निर्गुण जह्म के साथ ईश्वरबाद्‌ 
पर अश्रद्धा हो गई, अथच शेव-ईश्वरत्व भी गिर गया। तब भगवान्‌ बाद- 
शयण व्यास ने भगवदूगीता के हारा सशुणवाद का प्रचार करके वैष्णव- 
इईश्व॑रता का मान किया | गीता के पीछे प्रायः पाँच से वर्षों तक चेष्णव- 
इश्वरता बौद्ध-धर्म के साथ चलती रही । अनंतर भारत में राजनीतिक ऋांति 
का समय आया | इससे प्रायः दो से चषं पूर्व से भारत के कुछ भागों में 
भीक और शक बाहर से आ-आकर स्थापिंत हो गए थे। आमीर ( अहीरों 
के पूरव-पुरुष ) भगवान्‌ श्रीकृष्ण के समय से पूषे ही आ चुके थे, और पहली 
शताब्दी के पूबे से भी आर्मीनिया से, आते जाते थे । ऋष्ण-पुत्र शाम्ब के 
प्रभाव से फ़ारसी सग लोग सूलस्थान ( मुल्तान ) में बसे, ओर. धीरे-धीरे 
हिंदू होकर शाकट्ठीपी ज्राद्मण दो गए, जैसा कि भविष्य-पुराण में न्यंजित 
है । सिकंदर का आक्रमण चौथी शताब्दी बी० सी० ( इसा-पू्व ) में हुआ । 
उस काल दक्षिणी पंजाब में मलोई ( मालवीय )-नाम्नी एक जाति गण-शासक 
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( जनता-सचात्मक शासक ) के रूप में थी । पीछे से इनकी महत्ता सालवे में 
हुईं। सममा जाता है कि जो गुजर नास्नी महती धारा भारत में आई थी, 
छसी के अंग प्रसार ( मालवीय ) भी थे। 

इस समय पर्यत आईं तो बहुतेरी जातियाँ; किंतु या तो साधारण 
रूप में या प्रांतीय विजयिनी होकर। बे सब समय के साथ दसारे समाज 
में भमिलती और उससे असिन्‍न-सी बनती रहीं । शक जाति-मभेद फो 
सानते न थे; किंठु समय के साथ चातुवंण्य में आ ही गए संस्क्रत-साषा का 
साधारण काम-काज में इन्होंने व्यवहार किया। पहली शताब्दी में तुके 
कुशान पदलेपदल भारतीय सम्राट हुए । इनकी राजधानी पेशाबर थी, ओर 
इनका साम्राज्य बनारस से फ़ारस तक फैला था | यददी समय ऐसा हुआ, जब 
भारतवर्ष पहलंपद्चल एक बाहरी शक्ति के साम्राज्य में सम्मिलित हुआ ! थे 
तो कुशान लोग तुक) किंतु उन्होंने भारतीय सभ्यता तथा धर्म को अति शीघ्र 
अपनाया । उनके सम्राट्‌ वेम कडफ़ाइज़ेज़ के सिक्कों पर शिव की मानुषी सूर्ति 
बनी है | इससे प्रकट है कि उसके पूब यहाँ शैव घ्ं का भी अच्छा सानथा। 
पाशुपत सत से तांजिक सत का भी सान था, और कामुक पूजन ने पहलेपइल 
इसके द्वारा भारतीय आयों में थोड़ी-बहुत प्रत्तिष्ठा पाई । 

हम देखते हैं कि यद्यपि इस कुशान-बंश के श्रभाव से उत्तरी भारत 
विदेशियों के अधिकार में आया, तथापि कुल सिल्लाकर उनके छारा भारतीय 
संस्क्रति का सान ही हुआ | बोौद्ध-काल के पूचे भारत सबल रहा.। कई घार अफ़- 
सानों आदि ने पहले भी भारत पर आक्रमण किए थे | महाराजा सगर के पिता 
उन्हीं की दाप से राज्य-धष्ट होकर जंगल सें रहते थे; जदाँ सगर का जन्म छुआ । 
पशिष्ठ ने स्लच्छों की ही सहायता से विश्वामित्र का पराभव किया। हैहय ताल- 
जंघ ने भी उन्हीं के द्वारा उत्तरी मारत जीता । फिर सी उस फाल भारत अति 
शीघ्र ख्॒त॑न्न हो जाता था, और परदेशियों का यहाँ अंसुत्व चिर काल तक नहीं 
रहता था, वरव्‌ भारतीयों का ही आतंक विदेशों में पड़ता था। गोतमबुद्ध 
के प्रभाव से यहाँ दया की वृद्धि हुईं | यद्यपि यह एक स्तुत्य भाव है; तथापि 
इसकी अनुचित वृद्धि से भारत से शौय पिरोहित हो गया। जगहिजयी 
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सिकंदर केवल पंजाब में आने का साहस कर सका; और व्यास-नदी को पार 
करने की हिम्मत उसकी सेना को न हुईं। सिकंदर छारा पराजित प्रांत चंद्रग॒प्त 
के प्रमाव से केवल छ वर्षों में स्वत॑त्र हो गए । मौ्य-साम्राज्य अशोक के समय 
तक .सबल रहए किंतु बौद्धमरमाव की अनुचित बुद्धि से भारत का शौर्य 
कुचल गया । सिकंदर के पीछे से शंकराचाय के समय तक हम गुर्जर, भीक, 
शक, हण आदि को बाहर से आ-आकर भारत में विजयी होते तथा चसकर 
हिंदू बनते देखते हैं । 

इन आठ से वर्षों के समय में राजनीतिक उथल-पुथल के साथ सामाजिक 
क्रांति भी कम नहीं हुईं। ये लोग विजयी तो हुए; किंठ अशोक हार फैलाए 
हुए उपदेशों के कारण धार्मिक विषयों में इनकी बत्ति समवाय थी। अतएव 
बढ़ी हुई दिंदू-सम्यता के सामने ये लोग आत्मीयता छोड़कर हसीं में मिलते 
रहें । फिर भी इस मिलाप में इन लोगों की साचवसिक-उन्नति के अनुसार दसें 
भी छुछ नए सिद्धांत दृढ़ करने अथवा मानने पड़े। धर्म में राज़ीनासे का 
यह ढंग अपने यदाँ अथववेद के समय से ही चला आता था। इस ऋति 
के काल भी भारत में बौद्ध और जैन पंडित विरुद्ध मत-प्रकाशक थे, तथा 
स्वयं हिंदुओं में भी वैष्णव, शेव आदि की शाखाएँ थीं। इन सबके सम्मि- 
श्रण का फल यह हुआ कि हसारा निर्मुणवाद एक पूज्य सिद्धांत-मात्र रद 
गया; एवं सगुणवाद का सगुखत्व बढ़ता गया, तथा उप्युक्त-कारणों से वह 
प्रतिसा-पूजन की इच्धि के रूप में अग्रसर हुआ ) उघर पाश्चात्य पाप-स्वीकृति 
एवं तौबा छारा पाप-मोचन के सिद्धांत ने अपने यहाँ यंगा। यझ्ुना तथा अन्य 
अनेक तीर्थ-स्नान्नों के रूप में पहले से अधिक -बल पकड़ा | 
,..._ शंकर स्वामी के पीछे सुसलमानी मत का खजन्न छारा प्रचार होने. लगा 
जिससे देश को संगठन की आवश्यकता हुईं। अतणएव हमारे आधाोर्यों ने 
भक्ति फो बढ़ाकर तथा जाति को दृढ़ करके समाज संगठित :किया। १४वीं 
, शताब्दी तक सके और-भक्ति मिल्नकर चलीं तथा पीछे केवल भक्ति ! १६वीं 
शताब्दी के उत्तराध से विवेकबाद्‌ चल रहा है। अब-ईश्वर-भक्ति फा स्थान 
देश-भक्ति ले रही है, और जाति के शिथिलीकरण द्वारा देशीय संगठन होता 
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हुआ देख पढ़ता है | जम तथा आर्यसमाज ऐसे ही विचार चला रहे हैं । इधर 
साधारण हिंदू 'आर्यससाज तक के बंधनों को छोड़कर देश-भक्ति के सहारे 
धार्मिक तथा सामाजिक संगठन करना चाहते हैं | प्रयोजन यह है कि गीता 
के समय से हमारा धर्म शांकर काल तक बहुत कुछ परिवर्तित हुआ, और 
योरोपीय संघट् से अब और भी शीघ्ता से बदल रहा है । पहली शताब्दी से 
हमने जो भारी परिवत्तेन अपने धर्म में किए, वे राजनीतिक उन्नति के विचार 
से हुए और उनका फल भी समाज-संगठन में अच्छा पड़ा, यद्यपि धार्मिक 
सूक्ष्मता छुछ भद्देपन की ओर चली गई । मुस्लिम आयमन के पीछे से समाज 
संगठन शक्ति हारा बढ़ाए जानेवाले झुस्लिस धर्म के आक्रमण को रोककने में 
हुआ । अब विवेकवाद दूसरे ढंग पर चल रहा है। अतएव हम देखते हैं. कि 
* हमारा शुद्ध निर्गुशवाद।जों उपनिषदों में कै उसका सामाजिक विचारों 
के कारण गीता के सशुणवाद पर आना उत्कृष्ट सा्ग का अनुगासी होकर 
भी समाज में अनुचित धर्म-परिवर्तत का कारण हुआ । औपनिषद्धम के 
पूर्व॑वाल्े हमारे धार्मिक विचार भूमिका के समान थे। प्राचीन प्रतिसा-पूजन का 
कथन हो ही चुका है। उस काल जड़-पूजन भी चलता था। ऋग्वेद में तेंतीस 
देवता यज्ञों दारा पुजे। शक्ति केवल ईश्वर में मानी गई किंतु इेश्वर कैसा हैः 
इस प्रश्न पर अधिक विचार न हुआ यजुरवेंद में याज्ञिक भाव बढ़ा वथा साम- 
वेद में भक्ति की जद्धि हुई । अथवेवेद समाज का कुछ विकसित रूप दिखलाता 
है-। ब्राह्मण ग्रंथों में यज्ञ-संबंधी कर्मकांड चढ़ा। अनंतर ओऔपनिषत्काल 
अआया, जिसका विवरण कुछ विस्तार के साथ यहाँ होगा । सूत्नकाल में हमारी _ 
सामाजिक वृद्धि पूर्णता को पहुँची | अनन्तर बौद्ध-काल से थुग-परिवत्तन 
ढो गया। 
व गणुत्पक्ति ( छु संत्र ) * 
अब हम अपने आरचीन धार्मिक विचारों से सुख्य-सुख्य १९० अवतरण 
आगे देते हैं। ६ ऋबतरंणों में जगदुत्पत्ति का कथन है; ३७ में इेश्वर का;:अन्य , 
इ७ में प्रकृति, जीचात्मा तथा परमात्मा का, ८ में स्फूट विषयों का तथा रेर में 
कतैव्य का। धार्मिक विचारों से जरंदुत्पत्ति का कथन कुछ कठिन है! 
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यदि जगत्‌ को कार्य और ईश्वर को फारण सानें, तो विश्व-विरचन 
की आवश्यकता क्या थी; यह प्रश्न उठता है। इच्छा एक दरिद्धता-सूचक 
भाव है। जिसके पास कोई कमी नहीं, वह इच्छा किस बात की करेगा ९ 
इसीलिये आरंभवाद पक्का नहीं बैठता और परिणासवाद पर आना पड़ता है, 
अर्थात्‌ ईश्वर शक्ति-समुदाय है, और परमार तथा जीवास्मा भी शक्ति के 
केंद्र अर्थात्‌ शक्ति हैं । संसार अनादि है, और प्राकृतिक शक्तियों के प्रभाव 
से उन्नति करता हुआ चतमान दशा को पहुँचा है; तथा भविष्य के लिये भी 
उन्नति करता ही जाता है। 
पहला अवतरण 

ईश्वर को ही शक्ति-समुदाय सानता है, किंठु विश्व-विरचन की इच्छा 
उसमें स्थापित करता है। दूसरा अवतरण प्रकृति को जगत्‌ का सूक्म कारण 
बतलाकर उसे भक्तणकारी झ॒ृत्यु से परिवेष्टित मानता है। संसार में वास्तविक 
मृत्यु तो है नहीं, किंतु परिवत्तन को हम मृत्यु मानते छैं। क्‍योंकि उससे रूप 
बदलता है अर्थात्‌ एक वस्तु मरकर दूसरी हो जाती है। संसार में परिवत्तन 
पत्येक ज्ण होता ही रहता है। इसी से प्रकृति अशना-रूप मानी गई है। 
प्रकृति इेश्वरांश होने से वह भी सुत्यु-रूप है। उसके तप या श्रम या स्फुसण 
शक्ति से संसार बना ही है । अतणव यह मंत्र जगदुत्पत्ति का शुद्ध रूप 
बतलाता है। तीसरा अवतरण भी इसी प्रकार चलता है। चौथा मंत्र जलो- 
त्पादबन कहकर अज्न का कथन करता है। पाँचवाँ सांसारिक शक्ति की 
क्रिया से निर्जीव और सजीब प्रकृति की उत्पत्ति मानता है। छुठा मंत्र भी 
तप ( शक्त्ति ) द्वारा जगदुत्पत्ति मानकर इश्वरीय शक्ति से ह्वी संसार को 
स्थिर सममता है। 

॒ ईश्वर ( ३७ संत्र ) 

इश्वर-संबंधी इन रे७ मंत्रों में १७ इेश्वरवाद-संबंधी हैं । फईे उप- 
निंषदों से वे आएं हैं, किंतु यहाँ समिल्ताकर लिखे जाते हैं। हवाले आगे 
मिलेंगे । 

याज्षवल्क्य ऋषि ने संसार को काय सानकर देश्वर को कारण कहद्दा। 
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इस पर गार्गदिवी ने इश्वर को भी कार्य सानने की आपत्ति उठाई, जिस 
पर ऋषिबवर ने उत्तर दिया कि केवल शास्त्र से ज्ञेय ईश्वर तक से नहीं जाता 
जा सकता । अतएव केवल विश्वास पर अवलंबित होकर यह विश्वकह त्व- 
बाद संदिग्ध हों गया। कठोपनिषत्‌ में नचिकेता ने यमाचार्य से अध्यात्म- 
शिक्षा का चर माँगा । इस पर यम्त ने कह कि अब तक यह विचार अज्ञात 
रहा है, अर्थात्‌ विश्वकर् त्ववाद संदिग्ध है। अनंतर ईश्वर के ज्ञान का 
चरशोत चलता है। इस चिषय पर सबसे चड़ा तक धृत्यायोजनचाद है। संसार 
सियमस पर स्थित छे और इसकी उन्नत्ति शअंध-शक्ति छारा नहीं हो सकती 
थी । नियम विन्मा नियंता के स्थिर नहीं हो सकते | यही थोड़े शब्दों में 
धृत्यायोजनवाद है । हसारे ऋषियों ने इसके साथ जिज्ञासु में सदाचार का 
भी होना आदश्यक साता है | ईश्वर के निर्मुशपन्त पर भी ज्ञोर दिया गया 
है। उसका मुख्य ज्ञान सत्ता-मात्र का है। अवतररण लं० २३ तक यह चर्सन 
समाप्त हुआ है । 
आगे चलकर २४वें अवतरण से वह कैसा है, इस प्रश्न पर विचार 
होता है। इनमें अन्वयवाची तथा व्यतिरिकवाची दोनो प्रकार के विचार हैं; 
किंतु उपनिषदों में केबल निर्युणवाद है, और गीता में निर्गुण-सशुण दोनों । 
इसारे साहित्य में गीता से ही पहलेपहल सगुणवाद चलता है । अवत्तरण 
२६ में इंश्वर का जहुत उत्कृष्ट विचार सिलता है। उसका पिठृ-भाव रेफवें 
अवतरण में है। ३४वें से ४९वें तक अवतार का विचार है। अबतार में 
ईंश्वरी समममांश नहीं माना गया है। ४४वें अचत्तरण पर्यत ईश्वर का वर्ण 
है। यह बहुत ही सूक्स तथा चमत्कार-पूर्ण है। आवतरण देखना चाहिए 
यहाँ पुनरुक्ति नहीं की जाती है। उपभिषदों सें अवतार नहीं है । 
जीवाव्मा, भक्ृति और परमात्मा ( ४४-८० ), 
जीवात्मा का सबसे भारी श्रमाण अन्तः/करण चतुष्टय है; जिसका कथन 
४०वें अवतरण में है। ७३वयाँ एवं ४रवॉँ अवतरण संसार को ईश्वरमय 
कहता है। ४३वें में अकृति और पुरुष अनादि हैं। ६४वें सें गंगा की सदत्ता 
है, किंतु गंगा-स्नान से पुण्य का कथन नहीं है । ६८वें तथा ६४वें अचतरःखों 
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में चक्षों में भी जीवात्मा है तथा मनुष्य चुरे कर्मों से नीच योनियों में गिरता 
है। ४४वें से ८०वें अचतरण तक इस विषय का वर्णन है। इन अवतरणों 
में इन विषयों पर अपने शास्रों के न्‍्याय-युक्त विचार हैं। 
स्फुट विषय ( ८१-म८ )» 
इस विषय में देवताओं, जह्मा, अग्नि; वेदार्थ आदि पर फथन हैं । 
कर्त॑च्य-शिक्षा ( ८६--१२० ) 

इसमें आचारशास्र के चहुत द्वी अच्छे-अच्छे अवतरण हैं; जिनमें सत्य, 
संन्यास, योग) सत्कम आदि पर श्रेष्ठ आदेश हैं । पुनरुक्ति के भय से यहाँ 
विस्तार नहीं किया जाता है । इन १२० अवतरणों पर मनन करने से अपने 
यहाँ का प्राचीन, शुद्ध हिंदू-धर्म ज्ञात दो सकता है। इन मंथों में अग्नि, 
ओंकार आदि विषयों पर भी शिक्षाएँ हैं, किंतु तीर्थों, प्रतिमा, जाति के 
सान आदि पर नहीं । 

जगदुत्पत्ति----द्शोपनिषत्‌ 


श्‌ 
निश्चय करके यद्द ( जगत्‌ ) एक आत्मा दी (की सत्ता में ) स्ष्टि से 
पहले था। उस ( आत्मा ) से इतर 'चेतन्य कुछ न था, और लोकों (पंचभूत्तों) 
को मैं रुजूँ; ऐसा वद ( आत्मा ) सोचता भया | इसका मूल यों है-- 
आत्मा वा इृवमेक पवार आसीक्ञान्यस्किल्चिन मिषत, सईचत तल्लोकान्तु खजा एति। 
ह ( ऐसरेयोप० १ ) 
र्‌ 
बददारण्यको पनिषत्‌ ( अध्याय भ्रथम, घाद्यण द्वितीय, मंत्र १-२ ) 
इस जगत्‌ की सूक्म-कारण प्रकृति अशना ९ भक्षणकारी ) रूप झ॒त्यु 
से ढकी है । इस सत्युरूप ईश्वर की इच्छा के श्रम से अग्नि उत्पन्न हुई। 
अग्नि, सूर्य और वायु उसके अंग हैं। 
डे 
छांदोग्योपनिपतव्‌ ( षष्ठ प्रपाठक, खंड २, हे ) 
पहले एक सत््‌-मात्र था, जिसने कहा कि बहुत दोऊँ। तब उसने रक्त- 


(| सिन्नन्वेधु 
रूप तेज उत्पन्न किया; लिससे श्वेत-रूप जल हुआ; और जलन से कृष्ण-रूप 
घथिवी हुई । इन तीनो तेजादि भूतों में ईश्वर ने आत्मा छारा अवेश करके 
नास और रूप बनाए । 
छठ 
सोथ्पो&म्यतपत उाम्यौ"मितप्ताम्यों मूतिरणायत्‌ या थे सा मृत्तिरसायतातं थे रद । 
( ऐतरेचोप० १० 

उस ( ईश्वर ) ने जल ( आदि पंचसद्दामूर्तों ) को तपाया ( संकल्प से 
भावित किया ) | उन तपाए हुओं से सूर्ति उत्पन्न हुई, और जो बह सूरत 
उत्पन्न हुई, सो ही निश्चय करके अन्न ( भोग्य चस्तु ) है। 


4 
अजाकामो थै प्रजापतिः स तपो$चप्यत, स तप्त्तप्ता स मिधुनझुत्पादयते, रयिम्च 
भाय॑ चेत्येती से बहुधा अजा३ करिप्यत्‌, इति । , ( प्रश्नोप० 9 ) 


प्रजा की कामना से उस प्रजापति ने ठप ( क्रिया-शक्ति का व्यवहार ) 
किया; उसने तप करके उस जोड़े को उत्पन्न किया; ( जिसमें ) एक भोग्य 
( रयि ) था; और एक सोक्ता (आण ) यह सममककर. कि ये दोनो सेरे 
बहु भ्रकार के अजा (जीवित शरीरों ) को करेंगे, ऐसा। रवि झमग्राण 
अछृति है । 

मु . 

तैत्तिरीयोपनिषत्‌ ( दूसरी चल्ली, छठे; सातवें तथा आठवें अजुवाकों का 
भाग ) सः तपः अझतप्यत्‌ू ( उसने तपस्या कीं )। सः एवम्‌ तप* तप्त्वा 
( उसने इस भ्रकार तप करके ) इृद्म: सवस्‌ अरूजत्‌ ( इस सारे जगत्‌ को 
रचा )। ( यहाँ तप से शक्ति के व्यवद्दार का अयोजन समझ पड़ता है। ) 
सत्‌ ( उस एकाकार अह्म से ) स्वयय्‌ ( ख़द > आत्मानम्‌ ( अपने को ) एवं 
(ही ) अकुरत ( जगत््‌ रूप किया )। अस्मात्‌ ( उस जह्म के ) भीषा चायुर 
पवते ( अभय से वायु चलता है )। अस्मात्‌ भीपा सूर्यः उदेति ( उदय होता . 
है ), च अस्मात्त्‌ भीषा अग्निः घावति, च अस्मात्‌ भीया इन्द्रः ( सेघ ) 
धावतति; इति ( इसी प्रकार ) अस्मात्‌ भीषा पद्चमः (वायु, सूचे) अग्नि 
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ओर, इंद्र से पाँचवीं ) रृत्यु: धावति (मौत अपने कार्य में प्रवृत्त है )। 
( प्रयोजन भद्द है कि सारा संसार इश्वर की ही शक्ति से चल रहा है। ) - - 

छ 
ईश्वर का ज्ञान ८ 
बइहदास्ए्यकोपनिषत्‌ ( तीसरा अध्याय, ब्राह्मण छठा--८ ) ६ ( १ )-- 
केवल शास्त्र से जानने योग्य त्रह्म तक से नहीं जाना जा सखकता। ( इसमें 
केवल विश्वकत त्व से ईश्वर सिद्ध किया गया है| ) 
प् 
देवैरञ्रापि विचिकित्सितं धुसा नहि सुविज्ञेयमणरेष धर्मः । 
अन्य वर॑नचिकेतो दणीप्व मासापरोत्लीरततिमा स्टमैनम्र्‌ ॥ ( कठोप० १२ ) 
यह धर्म ( ज्ह्म-विचार ) भारी सूक्ष्मता के कारण आचीन काल में भी 
भाँति जानने योग्य नहीं हुआ है, ( यद्यपि ) बड़े-बड़े बिद्यानों ने भी इस पर 
विचार किया है । छे नचिकेता ! दूसरा वरदान माँग ले; इस वर को त्याग 
दे, सुझे मत दबा । ( अयोजन यह है कि बृहदारख्यकादि के विश्वकत् त्व 
आदि के विचारों से भी यह प्रश्न अब तक सुविज्ञेय नहीं हुआ है। ) 
& 
देवैरत्नापि विचिकित्सितं फिक्षत्वत्थ॒ खत्योयज्न सुविज्ञेयमात्थ । 
वक्ताचास्प त्वादगन्यों न लक्यों नान्‍यो वरस्तुस्य एतस्प कश्चित्‌ ॥ ( कठोप० २२ ) 
( नचिकेता का वचन ) इस विषय पर बिद्यानों ने भी विचार किया है, 
और हे मृत्यु ( यमाचार्य ) आपने भी ( विचार किया है), जिसे आप न 
सुविज्ञेय कहते हैं । ( अतएव ) आपके सिवा दूसरा इसका कहनेवाला नहीं 
मिल सकता । इसके बराबर कोई दूसरा वर नहीं है । 
१५१० 
व॑ दुर्दश गृहमलुप्रविष्णए गुह्यद्विति गहरे. पुराणम्‌ | 
अध्यास्मयोगाधियमेन देव सत्वा घीरो इृर्पेशोकौ जद्दांति ॥ ( कठोप० ४१ ) 
उस कठिनता से ज्ञात दोनेवाले, . छिपे हुए, जीव के भी भीतर अवेश 
करनेवाले, बुद्धि के भीतर स्थिर; कठिनता से गम्य स्थान में स्थित, पुराने, 


ध्द ] मिश्ननयंघु 


इंद्रिय-निरोध करके योग ( कुशल कम ) दारा जानते योग्य देव ( पकाश- 
स्वरूप ) को जानकर ध्यान फरनेघाला द्॒ष और शोक त्याग देता है। 
११ 

न सत्र चक्र्गच्छुति म पाग्गच्छुति नो सनो न वियो न विजानीसो यथैतदलुशिष्पा- 

इन्यदेव, सद्विदृतादथों ्रविदितादधि, हि झश्रुम पूर्वेपाँ ये नस्तद्‌ व्याचचकछ्षिरे त 
( कठोप० * 9) 

वहाँ ( इेश्वर के ज्ञान में ) आँख नहीं जाती है।न वाणी जाती है, न 
सन; नहीं समझते न जानते हैं (कि) यद केसे जाना जावे ? और 
प्रकार दी ( सुकम॑ और. बुद्धि से ) वद्द जाना जांता है; इसके अतिरित्त 
इंद्रियों से नदीं जाना जाता; ऐसा हम सुनते आते हैं उच्त आचीनों से; जो 
हमारे लिये भ्ह्म की व्याख्या कर गए हैं। [ केनोपनिषत्‌ के आगे आनेवाले 
भाग की शिक्षा है कि अग्नि ( नेत्र ) सरुत्‌ ( त्वचा ) और इंद्र ( जीवात्मा 2 
बिना उसा ( बुद्धि ) की सहायता के उसे नहीं जान सकते |] 

श्स््र्रे 
बन्‍सनसा न भजुते येनाहुमंनों सतम्र्‌। 
-तदेव मक्ष त्व॑ं विद्धि नेद॑ यद्िदसुपासते ॥ ( केनोप० £ » 
यव्माणेन च आ्ाणिति येन आण।; अणीयते । 
सदेव म्रह्य त्व॑ं विद्धि नेद॑ यदिदसुपासते ॥ ( केनोप? रू » 

जो सन से नहीं विचारा जाता; जिससे सन विचार-शक्ति पाता हक ऐसा 
कहते हैं ।. जो म्राणों से नहीं अजुसान किया जाता; जिससे आण अपना 
फाम करते हैं, उसी को तू ईश्वर जान, न इसे, जिस इसकी उपासना 
फरता है । 

श्छ 
पुषु खर्वेष भूतेषु शूद्षाव्य न अकाशते। 
ध्श्यत्ते स्वमया घुद्धथा सुक्ष्मया सूचमदर्शिसिः॥ ( कछोप० ६६ ) 
जो सब भूत्तों ( सजीव-निर्जीब पदार्थों ) में छिपे ( व्यापक ) होने से 
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देख नहीं पड़ता, ( बह ) सूछ्म-दर्शियों छारा सूक्ष्म आगेवाली ( सब बातों को 
जाननेवाली ) बुद्धि से जाना जाता है । 

श्र 
न सनन्‍्दशे सचिष्ठति रूपमस्य न चन्षुषा पश्यति कश्चनैनस्‌ । 
हदा सनीपा सनसाभिकलुप्तो थ एसहिदुरम्टतास्ते भवन्ति ॥ (कठोप० ३१०) 
इस ( परमात्मा ) का रूप सामने नहीं खड़ा होता, इसे कोई आँख से 
नहीं देखता, ( यह ) हृद्यस्थ बुद्धिरूप विचार से जाना जाता है, ( और ) 
जो इसे जानते हैं, वे अमर हो जाते हैं ( निर्वाण प्राप्त करते हैं )। 
१६ 
नेव घाचा न सनसा आप्तू शक्यों न चछुषा । 
अस्तीति श्रूततो अन्यन्न कं तदुपलम्यते॥ (कठोप० ११३) 
पह ९ परमात्मा ) न वचन से सिल सकता है, न सन से, न नेन्न से । 
चह है, केवल इतना कहते हुए ( ज्ञात द्वो सकता है ), और अकार से उसे कैसे 
पा सकते हैं ९ 
१७ 
न ततन्न सूर्यो भाति न चन्द्रतार्क नेमा विद्युतों भान्ति क्ुतोध्यमग्निः । सदेव 
भान्तमजुभाति सर्व तस्य, सासा सर्वमिदं विभाति । (ुणडको० ४९ तथा कठोप० ३०१) 
उस्र ( ज्ह्म ) में न सूर्य ग्रकाश करता है न चंद्-तारे, च यह बिजली, 
यह अग्नि कद्दाँ है ( उसके आगे कुछ नहीं है )। उसी के प्रकाशित होने से 
सब प्रकाशित है, उसी के श्रकाश से यह सब छुछ प्रकाशित द्ोता है। यहाँ 
घृद्िचाद है । 
श्द 
अस्तीत्येवोपलउघन्यस्वस्वभावेन चोभयोः॥. - 
अस्तीस्येवापलब्धस्थ सस्‍्वभाथश असीदति ॥ (कढोप० ५१४) 
बह कै; तथा तत्त्वभाव ( पंचतत्त्व के अस्तित्व एवं कार्यों » इन दोनो 
से ( बद इश्वर ) भाप्त होने योग्य है । जिस मलुष्य.ने घद ( ईश्वर ) है; ऐसा 
( निश्चय ) आप्त कर लिया है; उसका तत्त्वभाव ( शरीरेंद्रियों का ससुदाय ) 


१२७० | मिरन्दंडु 
असाद को प्राप्त होता है। यहाँ ठत्त्वमाव से ईश्वरी स्थिति का ज्ञान आप्त 
साना गया है सो धृत्यायोजनवाद है। 
१६ ४ 
अथवचेद १४। १। १। १ ब्रह्म सवका सत्ता देनेवाला है। 
4 
यतच्चोदेति उूर्चेडल्त॑ यतन्न च गच्छुतिा 
त॑ देवा सर्चेंइपिदास्तदु दात्येति कश्दचन ॥ (कलोप० ०) 
जिससे ( जिसके कारण से ) सूर्य उदय होता और जहाँ (जिसके 
नियम से ) अस्त होता है, उसी से देवताओं ( सर-योति ) ने सब कुछ पाया 
है। (जौर ) उसका अतिक्रमण ( आज्ञा-मंग ) कोई नहीं कर सकता। यहाँ 
धुत्यायोजन-चाद का समथेन है । 
श्र आप 
स एप सुप्तेषु जागति कार्म कार्म पुरुषों निसिमाणा। -< 
तल्मिल्लोकाः प्लिता; संवे तडु चात्यति कश्चन गा (कठोप> 5४) 
जो यह पुरुष ( परसात्सा ) ( संसार को ) चनाता हुआ कासना को पूरी 
करनेवाला सोते हुओं में जागता है, उसी सें सव लोक ठहरे हुए हैं; ( और ) 
उसका कोई भी उल्लंचन नहीं कर सकता। यहाँ भी घुत्यायोजन-बाद का 
समथन हैं। यदि संसार चनाया, ऐसा ऋहते; तो काच-चाद ह्यय जाता; 
चनाता हुआ कहने से घुत्यायोजन-चाद है । 
श्र 
अयादस्याग्तिस्तरति  अयात्तति.. खूचे। 
सयादिल्दश्च घायुश्च खत्दुर्घावति पंचमः ॥ ( कशोप० ३०४ ») 
( उसी के ) सय- ( असाव ) से आय तपती हैं; भय से सूर्य तपता है; 
सय से इंद्र ( सेंच ) चायु और पाँचदीं- मृत्यु दौड़ठी ( कास करती ) हैं । 
यहाँ भी घुतिवाद हैं । 


हद थमें 
श्ठे 
अम्नियैय्रैको झुवर्न प्विष्टो रूप॑ रूप अतिरूपो बभूवल-न 
एकस्तथा सर्वभूतान्‍्तरात्मा रूप रूप अतिरूपो जद्धिश्व॥ (कढोप० 2२) 
जैसे एक अग्नि भुवन ( उत्पन्न वस्तुओं ) में प्रवेश किया हुआ प्रत्येक रूप 
के साथ उसी रूष का हुआ, उसी अकार सब बस्तुओं में व्यापक दोनेवाला 
परमात्मा अत्येक रूप के साथ उसी रूप का तथा बाहर भी है | इसी प्रकार 
सन्‍्त्र ६६ अग्नि के स्थान पर वायु को कहकर इन्हीं शब्दों में आयोजन कहता है। 
अब ईश्वर कैसा है; सो बतलाते हैं। 
श्छ् 
(८)-अक्षर ब्रह्म असंग ( एकरस ); परिपूर्ण ( सबके बाहर-भीतर ) 
तथा अविनाशी है। (च्द्ठ० अ० हे ) 
र्‌५्‌ 
अशब्दमस्पशंमरूपमज्ययं तथा5रसे नित्यमगन्धबध्ध यत्‌ । 
. अनाअनन्तं भद्दतः पर शुर्ध निचाय्य त॑ मुश्युसुखाव्मझ्ुच्यते ॥ (कठोप० ६६) 
जो आअशब्दः अस्पश, अरूप, अव्यय अगन्धवान७ अनादि; अनन्त, पर 
( सबसे बड़ा ), मद्दान/ भुव ( एक रस स्थिर ) है, उसको जानकर ( ज्ञानी ) 
मुत्यु-मुख से छूटवा  निर्वाय आप्त करवा ) है| 
रद 
परमेचाह्तर॑ श्रतिपद्चते स यो ह थे तदच्छायमशरीरमजोद्ितं शभूमचर वेवयते 
थस्तु सौम्य । स सर्चश्ञः सो भवति तदेपष शलोकः । ( प्श्नोप० 2 
अति सुरुम, नाश-रहित है वह और वह छायारद्दित ( क्‍योंकि सब जगह 
प्रस्तुत है आथच छाया ऐसे स्थान पर पड़ती है। जहाँ चद्द न दो » अशरीरः 
चिना रंगवाला, शुद्ध, नाश-रहित है । जान सकता हैं; जो शांत, है । वह सघ 
छुछ जाननेयाला हो जाता है। उसके लिये यह श्लोक है। 
- र्७ 
यत्दद्नेश्यमग्राद्मगोत्रमवर्णमचह्रश्रो्त, तदपाणिपादम्‌ *। तित्य॑-“विज्र: “ सर्व 
झुसूचर्म तद॒ब्य॑य यदभूतयोनिं परिपश्यन्ति घीराः। ( झुणडढक | 
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जो वह अद्वेश्य, अग्राह्म, अगोत्र, अबर्ण, अचछु अकर्ण अपाणि- 
पाद। नित्य, व्यापक) सर्वातर्यासी, बहुत महीन,- अव्यय तथा भूतयोनि 
( जड़-चैतन्य की सृष्टि का कारण ) है, उसे वैयंबान्‌ लोग सममते हैं । 
श्प 
दिव्यो दामूत्ते: घुरुपः स वाद्याम्बन्तरो हाजः । 
अप्राणो छामनः छझुओ छाक्तरात्‌ परतः पर* ॥ ( झुण्ड० २४ ) 
बह स्वव्यापक, प्रकाशस्वरूप, अमृच्ते, अजन्मा। निश्चयपूर्वक बाहर- 
भीतर विद्यमान है। वह निश्चयपूर्वक अप्राण, अमन, शुद्ध, नाश-रद्दित दोने 
से घड़े-ले-बड़ा है । 
र्‌६ 
तैत्तिरीयोपनिपत्‌ ( दूसरी बदली, प्रथम अज्जवाकू का भाग )-- ; 
ब्रह्मवित्‌ पर्स ( ऊँचे से ऊँचे को ) आप्नोति (आप्त द्वोता है )। 
तत्‌ ( उसमें ) एघा अभ्युकता ( यह ऋचा कही गई है [ वेद में | ), सत्यम्‌ 
( विकार शल्य )) ज्ञानम्‌ ( ज्ञान-स्वरूप 9» अनंतम्‌ ( काल, दिकू और देश 
की अवधि से शुज्ष्य » इंति ( ऐसा ) अहम । 
है ह्टे० 
१४ ( २ 2--परमात्मा है सनोसय ( ज्ञान-स्वरूप )) आण शरीर ( विश्व- 
रूप ) सत्यसंकल्प, आकाशात्सा, सर्वकर्मा ( स्वेकास ), सब गन्ध। स्रस, 
सबेइदं अभ्यात्‌ ( सर्वज्यापी ) अवाकी और अनादर ( पक्तपात-रहित ) 
( छान्‍्दो०, प्रपा० ३) । 
* इ्१ ड़ 
४ ( १६ )--परमात्मा आपूर्ण ( कारण-रहेत )) अनपर ( फारय-रहित ). 
अलंतर और अनादि है। वही सर्वांतर होने से आत्मा और सर्वाहुमवी 
होने से अक्ष है। ( बूहदार०) अध्याय २ ) 
बुहदारण्यकीपनिषत्‌, ( अध्याय चौथा, घाद्मण २--४ ) । 
ह्रेर्‌ 
२(४ )--जिसकी सत्ता से यह जीव अहर्निश जाग्रदादि अवस्थाओं 
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का भोक्ता होता है, वही नेति-नेति छारा अतिपाय आत्मा ब्रद्य है। वह 
अस्पृश्य, अशीय्य ( क्षीण न होनेचाला ) असंग, असित ( निर्बंध ) 
आनन्द-स्वरूप ( दुखी न दोनेवाला ) और सन्मान्न ( एकरस ) है। 

ह पड ३३ 
स्वेतः. पाणिपादं तत्सव॑तोअक्ति शिरोमुखम्‌ । 
सर्वतः श्रुविमरकोके सर्वमाइस्य तिष्ठति ॥ ( झ० १३, सं० १४, गीता ) 
उस ( ईश्वर ) के संसार में सब कहीं हाथ, पैर, आँख, शिरु सुख, 
कान हैं, और सबसें व्याप्त होकर वह स्थित है । 
:4:॥ 
थ सस्चासयते सूर्यो न शशांको न पावकः । 
यद्गत्वा न निवत॑न्‍्ते तद्धाम परम सम। ( झ० १३, सं० ६, गीता) 
न तो उसे सूर्य अरकाशित करता है; न चन्द्रमा, न अग्नि जिसमें 


: झाकर लोग चापस नहीं आते, वह मेरा परमधाम है। 


इश्श 
, सर्म सर्वेष भूतेषु॒ विष्ठस्त॑ प्रमेश्वरस्‌ । 
विनश्यत्स्वविनश्यन्तं यः पश्यति स पश्यसि प (झ० १३, सं० २७, गौता) 
विनाश पानेवालों में न मरनेवाले सब भूतों में समान भाव से स्थित 
परमेश्वर: को देखनेवाला ज्ञाता है । 
३६ 
अविनाशि हु तहिद्धि येन स्ेभिदं ततस्‌। 
विनाशसन्ययस्यास्थ न कशिचस्कर्तुँमहेति ॥ (झआ० २, सं० १७, गीता) 
ततमू--चहुषु मध्ये सः। जिस ( परमात्मा ) ने इस पूरे ( जगत ) के 
बहुत्व में एकत्व किया है, उसको तू अविनाशी जान; उस अव्यय ( ख्च न 
दोनेवाले ) का विनाश फोई भी नहीं कर सकता । (अयोजन यद्द है कि 
संसार का घहुत्व परसेश्वर के द्वारा एकत्व में परिणत है। ) 
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इ्छ 
नासतो विद्यते भावों नाभावो वियते-सतः्ग 
डभयोरपि. इप्टेबन्तस्व्ववयोस्तत्वदर्शिसिः ॥ (झ० २, संझया १६, गीता) 
असत्‌ की स्थिति नहीं है और सत्‌ का अभाष नहीं है। तत्त्वज्ञों ने इन 
दोनो का यही परिणाम देखा है। 
शेप 
ईश्वर में सगुणत्व ( गीता में यहाँ तथा अन्यत्र ) है । 
पितासि लोकस्य चराचरस्प त्वमस्य पूज़्यश्च गुरुगेरीयानू । 
पिलेय पुश्रस्य सखेब सख्युः जियः मियायादसि देव सोहस्‌ ॥ (झ० ११,खें० ४३-४४, गीता) 
तुम इस चराचर लोक के पिता, पूज्य और श्रेष्ठ गुरु हो। जैसे पिता 


पुन्न के, मित्र मित्र के और पति पत्नी के ( अपराध ) क्षमा करता है, बैसे 
क्षमा कीजिए । 


अवतार 
३६-४० 
यदा थदाष्ि , धर्मस्य सलानिर्मंबति भारत । 
अस्युत्थानमधर्मस्य तदात्सान सुजाम्पदस्‌ ॥ ( झ० ७, सें० ७, गीता ) 
परित्राणय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
भर्मेसंस्थापनाथोय सम्भवामि थुगे थुगे ॥ (झआ० ४, सं० ८, गीता) 
है भारत ! जब धस की वलहीनता एवं अधघर्म का प्रावल्य दोता है, तब 
साधुओं की रक्षा, दुष्टों का विनाश, एवं धमं का भली भाँति स्थापन करने 
को मैं अपने को चनाता ( अचतार लेता ) हूँ । 
ध ४१ 
अध्यक्तं व्यक्तिसापज्न॑ सन्‍्यन्ते सामचुझुयः | 
- परं॑ भावसजानन्तों समाज्ययसनुत्तमस्‌ ॥ (हअ० ७, सं० २७, शी. » 
बचुद्धिहीन लोग सेरा बढ़ा; निस्य तथा अत्युत्तम विचार त जानकर 
झुक अज्ञेय को व्यक्ति ( जीवधारी ) में आप्त मानते हैं। ( यहाँ अयोजन 
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यह है कि ईश्वर का समम्रांश अवतार तक में नहीं आ सकता, चरन्‌ अवतार 
में ईश्वर की विशेषता-मात्र है ) 
डर 
चहुर्विया भणत्ते मां जना। सुरृतिनोअ्जुन | 
आंतों जिक्षापुरथोर्थी ज्ञानी च॑ भरतर्पभा॥ (अ० ७, सं० १६ गीता) 
पे भारतों में श्रेप्! चार प्रकार के सुकृती पुरुष सेरा भजन करते हैं, 
अर्थात्‌ बीमार) विद्यार्थी, प्रयोजनाकांत्ती और जानी । 
.. छ३ 
येध्प्पन्यद्रेषता भफ्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः । 
तेशपि मामेय फौन्तेय यजन्त्यविधिपृर्वकम्र्‌ ॥ (क्ञ० 8, सं० २३ गीता) 
है कुन्ती-पुत्र | जो लोग श्रद्धा के साथ अन्य देवताओं की भक्ति करके 
दान-सहित उनकी अर्था करते दे वे भी भिधि-हीन प्रकार से मेरा ही भजन 
करते हैं । ( अयोजन यद है कि वास्तव में केवल देश्वर पूज्य है। ) 
जीवाध्मा 
४४ 
१४ (४ ) शारिडल्य ऋषि का कथन दे कि जीवात्मा अह्मा है। 
( छान्दो० अपा० ३ ) 
१:04 
छान्‍्दोग्मोपनिषत्‌ ( छृत्तीय प्रपाठक, खयठ १४ ) 
१४ (१) सर्वंखत्थिद प्रक्ष । ( यह सारा संसार निश्चय बह्म है। ) 
9६ 
४८१२ ) 'अयमस्मि । ( मैं परमात्मा हूँ! ) ( बद० आ० ४ ) 
छ्ऊ 
छान्‍्दोग्योपनिषत्‌ ( सप्तम श्रपाठक, खयढ १७-२२ ) 
( १७--२३ ) - मनन श्रद्धा, निष्ठा और कतेंव्य द्वारा सत्य ज्ञातव्य 
है । भूमा परमात्मा को कहा है। 
२४ (१) जल यि को नहीं देखता, नहीं सुनवा और नहीं जानता 
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है, बह भूसा है। जो अन्य को देखता, सुनता और जानता है, चह अल्प है। 
भूसा अमृत है, अल्प सत्य है। 
२४ ( ९-२)--आत्मा सर्वत्र व्यापक है। 
शेप 
दवा सुपर्णा सचुजा सखाया समान चइच्ते परिषस्वज्ञाते | ., 
सयोरन्यः पिप्पल स्वाइत्य नश्नतन्योधमिचाकश्चीति ॥ (छुण्डको० ४४) 
दो पत्ती ( चैंतन्यात्मा अर्थात्‌ आत्मा और परमात्मा ) प्रथकू न होनेबाले 
सित्र एक दृक्त ( तरु के समान चस्तु शरीर ) सें व्यापक हैं। उनमें से एक 
पीपल के फल को सुस्वादु ( समककर ) खाता है; (अथच ) दूसरा न 
खाता हुआ उसको देखता है । ( यहाँ जीवात्मा का परमात्मा निरीक्षक है। किंतु 
चह संसार से अलिप्त है। परमात्मा जीवात्मा में व्यापक है, सो दोनों छ्थक्‌ 
नहीं हो सकते । इसी से वे मित्र हैं। ) 
छान्दोग्योपनिषत्‌ ( पष्ठ प्रपायक, खयड ८, & सथा १९ ) 
४६ 
८ (६, ७ )--इदं सर्वे तत्सत्यम्‌ तत्त्वमसि ( यह सब जो कुछ कै; वह सब 
सत्य है और वह तू है। ) जब यद्द पुरुष प्रयाण करता है, तव वाणी मन में 
लग दो जादी है, मन आण में, प्राण तेज सें और तेल परदेवता ( परज्नह्म ) 
में । वह जो अणु रूप जीव शेष रह जाता है; वह सब आत्मा का भाव है; 
और सत्य है। बह आत्मा है और दे श्वेत्केतो, वह आत्मा तू है। 
६ (४ )--बह जो सूक्ष्म जीव है, इसी आत्मा का वह भाव है और 
सत्य है। सः आत्मा श्वेतकेतों तत्‌ त्वसू असि । 
० 
सर्वेस्प चाईं हृदि सजन्लिविष्ो मत्तः स्ठतिज्ञॉनसपोहन च । 
वेदैश्व सर्वेरहमेव वेयो वेदान्वकृद्े दविदेव चाहस्‌ ! (झ० १५, सं० १५ गीता) 
सें सबके हृदय में भल्ती माँति स्थित हूँ, मुक्ती से स्मरण, ज्ञान और तक हैं 
- सब वेदों छारा मैं ही जानने थोग्य हूँ; तथा वेदान्त का कर्ता एवं वेदज्ञ मैं हूँ । 
( अन्तःकरण-चतुष्ठय जीवात्मा का सर्वश्रेष्ठ असाण है। ) 
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डर 
सर्वभूतस्थितं यो मां भजस्पेकत्वमास्थितः 
सर्वथा वर्तमानोष्पि स योगी सयि चर्ते॥ (अ० ६, सं० ३१ गीता) 
जो योगी मुझे सच भूत्रों (जीवित और निर्जीव पद्‌.थो' ) में स्थित 
भी एकल में ही प्राप्त भजता है, वह किसी दशा में होकर भी भुमी में वर्तमान 
है। आस्थित -- आलस्बित | 
श्र के 
गासाविश्य च भूतानि धारयाम्यहमोजसा । 
पुष्णामि चौपधीः सर्चाः सोमो भूत्वा रसात्मकः ॥ ( ञझ० १५, सं० १३ गीता ) 
मैं प्रथिवी में प्रवेश करके सामर्थ्य से समस्त भूतों को धारण करता हूँ, 
तथा रख-मूलक चन्द्रमा द्वोकर सब दवाओं का पोषण करता हूँ ( यहाँ 
धृतिवाद है। ) 
| भक्कषत्ति और जीवात्मा 
न्रेशछ 
प्रकृति पुरुष चैच विद्धयनादी उभावपि। 
विकारांश्च गुणांश्वैव विद्धि अकृतिसंभवान्‌ ॥ (झ० १४३, सं० १६ गीता) 
* पुरुष प्रकृतिस्थों द्वि सुकक्‍्ते अकृतिजान गुणान्‌ । 
कारण गुणसंगोडस्य सदसद्योनिजन्मसु ॥ ,+(अ० १३, सं०।२१ गीता) 
( अष्टथा ) प्रकृति और पुरुष ( जीवात्मा ) ये दोनो. अनादि हैं, तथा 
विकार ( परिणाम ) और गुर ( सत्त्व, रजादि ) प्रकृति से उत्पन्न हैं। 
जीवात्मा प्रकृति ही में रहकर उसके गुणों का मोक्‍्ता है; ( सो ) विविध 
श॒ुणों के संग-वश उसका अच्छे अथवा जुरे:शरीरों में जन्म होता है । 
४४-५६ 
- दाविसी पुरुषों ल्ोके क्षरश्चाक्र पुथ च। 
प्रः सर्वाणि भूतानि दरूटसस्‍्थोड्चर उच्यते.॥ (आ० १४, सं० १६ गीता) 
उत्तमः पुरुषत्त्वन्थ:. परमास्मेत्युदाहतः । 
यो लोकतन्रयसाविश्य चिसत्य॑व्यय ईश्वरः ॥ (झञ० १४, सं० १७ गीता) 
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संसार में क्र और अक्षर ये दो पुरुष हैं।सब भूतों को क्र कहते हैं 
ओर पर्वत के समान जो स्थित है; वह अक्तर है। ( यहाँ क्र जड़-जगत्‌ को 
कहा है. और अक्षर जीवात्मा कों।) इन दोनो से इतर उत्तम पुरुष 
परमात्मा कहलाता है, जो अविनाशी स्वामी है और जो तीनो लोकों में व्याप्त 
दोकर उन्तका पोषण करता है । 
श-श्८ 
- भूमिरापोध्चलों चायुः ख॑॑ मनो चुद्रिव 'च। | 
अहंकार इतीय मे भिज्ञाः प्रकतिरष्टथा ॥ ( अआ० ७, सं० ४ गएता ) 
झपरेयसितिस्त्वन्यां प्रकृति चिछि. सेड्परास्‌ । 
जीवभूतां मद्ाबाहो ययेद धार्यते जगत्‌ ॥ ( ञआ० ७, सं० * गीता ) 
पथिवी, जलन, अग्नि; वायु; आकाश) मन; बुद्धि और अहंकार नाम्नी 
आठ प्रकार की विभाजित मेरी प्रक्रति है। यह ( आठ अकार की प्रकृति ) 
अपरा है, दे महाबाहु, सेरी दूसरी परा प्रकृति जानो, जो ( परा ) जीव होकर 
इस संसार को धारण करती है। 
६-६० 
एतथोनीनि.. भूतानि. सर्वाणीत्युपधारय | * 
अई हझृत्स्नस्य जगतः पअभवः भलयस्तथा ॥ (ञझ० ७, सं० ६ गीता) 
मत्तः परतरं नान्यस्किन्चिद्स्ति घनन्जय | 
सयि सर्वंमिदं श्रोतं॑ सून्ने सणिगणा इच ॥ (अ० ७, सं० ७ गीता) 
यह समझो कि ये दोनो प्रकार की प्रकृतियाँ सब भूतों ( जड़-्वेतन ) 
की उत्पत्ति-स्थल हैं, और मैं पूरे संसार का उत्पन्न और नाश करनेवाला हूँ । 
हे अजुन, मुझसे छुछ भी बड़ा नहीं है; यह सब ( संसार ) सूत में मशियों 
की आँति मुझी में पिरोया हुआ है । 
| ६१-६२-६३ 
इम्स ते कथयिष्यामि दिव्या ह्यात्मविभूतयः । 
प्राधान्यतः कुरुक पड नास्त्यस्तो विस्तरस्थ से ॥ (० ३६०, सं० १६ गीता) 
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अइहमात्मा ग्रुडाकेश.. सचभूताशयस्थितः । 
अहमादिश्च मध्यन्च भूतानामन्त एवं. च॥ (झ० १०, सं० २० गीता) 
रुद्राणां शह्नरश्चास्मि चिंत्तेशों थक्षरक्षसाम्र्‌ । 
घसूनां पावकश्चास्मि भेरः शिखरिणामदम्‌ ॥ (झआ० १०, सं० २३ गीता) 
अच्छा, दे कौरवों में श्रेष्ठ ( अर्जुन )! में तुमसे अपनी स्वर्गीय 
विभूतियों को कद्दता हूँ । सुख्यतया सुक फैले हुए का अन्त नहीं है। हे पाये ! 
सब भूतों के भीतंर स्थित आत्मा मैं हूँ। भूतों का आदि; मध्य और अन्त 
मैं हूँ। रुद्रों में मैं महादेव हूँ) यक्ष-रा्ञसों में कुबेर, बसुओं में अग्नि और 
चोटीवालों ( पहाड़ों ) में सुमेरु हूँ । 
ध्छ 
अह्लादर्चास्मि दैत्यानां लोतसामस्मि जाह्नवी ॥ 
विष्टभ्याइमिद हृत्स्वनमेकारेन स्थितों जगत ॥ (झ० ३०, सं०३०-३१३ गीता) 
मैं दैल्यों में प्रह्द हूँ और सोतेबालों में गंगा। एक अंश से दी मैं 
समस्त संसार में व्याप्त हूँ । 
धर 
३ ( ६ )--स्वप्लाबस्था में आत्मा ही ज्योति है। ( इह० अ० ४) 
ध्द 
३( १९ )--जाम्रत/ स्वप्न, लोक और परलोक में एकाकी गमन करने 
के कारण जीव हँस कहलाता है। ( चह० अ० ४) 


३( १५ )-स्वप्न में पुरुष असंग है।(इह० आ० ४) 
्ष्प 

११ (१ )-बृक्त में भी जीवात्मा है। ( छान्‍्दो०, प्रपा० ) 
६६ 


घुरे सजुष्य पशु आदि चीच योनियों में जन्म लेते हैं।( मुंडफोप० 
प्रथम भुंडक, ट्वित्तीय खंड, मंत्र ६ 2 
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5 
विह्ान्‌ वामदेव अमृत ( जन्म-मरण-रहिंत अर्थात्‌ झ्क्त ) हुआ। 
( ऐतरेयोप० २६ ) 
छ१ 
' छांदोग्योपनिषत्‌ ( अष्टमू पपांक, खंड ३-३ ) 
१ (६ )--परल्लोक के भोग-साधन पुण्यज़ित्‌ लोक समय पर क्षय हो 
जाते हैं । 
२(१० )--परलोक में पुण्यात्मा पुण्य-वत्ञ से सब प्राप्य कासनाएँ पूरा 
कर सकता है। 2 5 
३(४ )- यह संप्रसाद (जीवात्सा ) इस शरीर को त्यागकर पर ज्योत्ति 
को प्राप्त हो, निज रूप में उसी में विचरता है। जिसमें यह जीवात्मा स्थित 
दोता है, वही आत्मा है; अग्टत है, अभय है; जह्म है और सत्य है। 
हे छर 
आदित्यो ह वै प्राणो रयिरेव चन्जमा रयियाँ एतत्सवे, यन्मृत्तन्‍्चामूर्तल्व, तस्मान्‌ 
मूत्तिरेव रचिः ॥ ( अश्नोप० ४ 9) 
सूर्य स्पष्ट प्राण कै रयि चंद्रमा है तथा यह सव कुछ भी जो मूते या 
अमूते है । इस कारण से सूरत ( दृश्य पदार्थ ) ही रयि ( भोग्य ) है। 
छद्‌ 
( चृहदारण्यकोपनिषत्‌ अध्याय दूसरा; ज्ाह्मण ४, £ ) 
9 ( ११-१२ ) संपूर्ण पदार्थों का एकमात्र आशय परमात्मा है, तथा सारा 
संसार ज्ह्म की सत्ता सें है । 
छ्छ 
सर्च क्ेचद्‌वज्ञायसात्मा ऋरह्म सोश्यसात्मा चतुप्पाव ॥ ८ मांइक्यो० २ ) 
यह सब ( सारा संसार ) निश्चय करके ब्रह्म है। यह आत्मा ( जीवात्सा ) 
ब्रह्म है। वह यह आत्सा चार सायोंवाला है। 
ज्डू | 
एप भक्क पइन्त्र एवं अजापत्रेते सर्वे देवा हमानि च पन्‍्चमहासूतानि एथिवी- 
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चायुराकाशआपो ज्योतीपीत्येतानीमानि व घुद्मिश्राणीव घीजानीतराशि चेबरारि 
चायढजानि व जरायुजानि व स्वेदजानि ोस्षिजानि चाश्वा गावः पुरुषा हस्तिनो 
यह्किन्चेद प्रारि जंग च पतत्रि व यज्व स्थावरम्‌ सर्च तत्‌ प्रश्ानेत्नस्‌ अशाने प्तिष्टिषम 
अ्ज्ञानेश्रो लोकः अज्ञा प्रतिष्ठिताः अज्ञानं मह्म । ( ऐतरेयेप० ३१ ) 

, यह आत्मा ब्रह्म है; यही इंद्र है और यही अजापति है; और सब ये 
: देवता ब्रह्म हैं, और पंचमहाभूत--श्थिवी, वाकु आकाश) जल; तेज ये सब 
ऋ्क् हैं, और कीडे-मकोड़े भी और चीज ( कारण ) और इतराणि ( कारण 
से इतर पदार्थ अर्थात्‌ काय ), और अन्य अंड से उत्पन्न जीव, और जरा- 
युज सृष्टि ( गऊ आदि ) और पसीने से उत्पन्न जीव, और प्रथिवी फोड़- 
. कर उत्पन्न होनेवाले (वुक्षादे ) ये सब ऋक्ष हैं। और घोड़े, गउ, बैल; 
मनुष्य, हाथी और जो कुछ यह ( दृश्यमान ) आणी चलनेवाले, और जो 
अचल ( पर्वतादि ) हैं, सो सब श्रज्ञान नेत्रवाले अज्ञान में स्थिर हैं, और 
लोक श्रज्ञानेत्र है और प्रशा जगत्‌ का सहारा है, अतएव ग्रशान' ही 
परत्रक्ष है । हक 
७ 
अन्तवन्त इमे देह नित्यस्योक्ताः शरीरिणः । 
अनाशिनोअप्रमेवस्य तस्माय्‌ ध्यस्थ भारत | ( आ० २, सं० १८ गीता 2 
नित्य ( अमर )) अविनाशी, अज्लेय शरीरी के देद नाशवान हैँ अतएव 
हे भरत-बंशज), युद्ध करो । ( युद्ध करना मदभारतीय असंग के कारण कहा 
गया है। ) 
ज्छ 
न जायते स्रियते था कवाचित्ञाय्य भूत्वा भविवा वा न भूसः । 
अजो नित्यः शाश्वतोड्यं पुराणे न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥ ( झ० २, सं० ३० गीता 2 
( शरीरी ) न कभी पैदा होता है न मरता है; यह न कभी हुआ था; न 
फिर होने को है । ( यह ) अजन्मा, स्थायी, घढाव-बढ़ाव से रहित और 
सनातन है तथा मरने-योग्य शरीर में नहीं मरता । 
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जप 
वालांसि जीणोंनि यथा चिद्यय नवानि गृद्वाति नरोज्पराखि | 
तथा शरीराखि विद्दाय जीर्णान्यन्यानि संयाति नवानि देंद्दी ॥(अं०२, सं० २२ गीता) 
जैसे सहुष्य पुराने कपड़े छोड़कर 'अन्य नये लेता है; वेसे ही देही 
( शरीरी या आत्मा ) पुराने शरीरों को छोड़-छोड़कर अन्य नवीन शरीरों में 
जाता है | 
छ्छ 
अव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत । 
अच्यक्तनिधनान्येव तत्र का परिवेदना ॥ ( अ० ३, सं* ६८ गीता ) 
इन भूतों ( उत्पन्न जीवधारियों ) का आदि अज्ञात है; मध्य ज्ञात है 
तथा मरने के पीछे का भी व्योसा अज्ञात है, ऐसी दशा में शोक दी 
क्त्या है ९ 
घ्ब्० 
कर्स के कारण मनुष्य का पुत्र्जन्म होता है। क्‍योंकि अगर ऐसा न हो) 
तो कृतनाश तथा अकृृताभ्यागस (न किये की आप्ति ) का दोष लगता है। 
जब पुण्य से अंतःकरण शुद्ध दो जाता है; वब पुन्जन्म नहीं होता । 
( चहदार० ६-२० ) 
स्कुट कथन | 
घ्र्र्‌ 
तैतिरीयोपनिषत्‌ ( अथस वल्ली, उतीय अलु॒वाक ) में आया हैं कि 
अल्येक वैदिक ऋचा का अथथे पाँच अधिकरणों से हो सकता है, अर्थात्‌ 
अधिलोक, अधिज्योतिष; अधिविद्य, अधिप्रज और अध्यात्म । 
पर 
देवता ३३०६ हैं, तथा & ३। के १६ अथच १ भी । चास्तव में ३३ देवता 
हैं तथा ३३०६ इन्हीं की महिमा हैं । ३३ देवता हैं ८ चसु, ११ रुद्र, १२ 
आदित्य, इन्द्र और अजापति । अग्नि, प्रथिवी, वायु, अंतरित्त, आदित्य, 
थौ, चन्द्रमा और नक्षणः ये आठ बसु हैं । £ ज्ञानेंद्रिय, ४ कर्मेंद्रय और 
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मन ये श्यारदो रद्र हैं। बारदहो महीने आदित्य हैं। सेघ ईंद्र हैं, तथा यज्ञ, 
अग्निद्ोत्रादि प्रजापति। उपयक्त पहले के छ बसु देवता हैं। झन्य देवता 
इन्दीं के अंतर्गत हैं। वरुण जलोत्पादक शक्ति है। परमात्मा वरुण देववा 
दैं। परमात्मा अग्ृह्म, अशीर्य ( क्षीण न दोनेवाला )) असंग और आअसित 
( बंधन-रहित ) है। 5 
( बृह॒दारण्यकोप निषत्‌ तीसरा अध्याय, जराह्मयण नवां ) 
८३ 
अद्या देवानां प्रथम: सस्वभूव विश्वस्य कत्तों स्रुवनस्य गोपता । 
स ऋह्मवियां सर्वविद्या प्रतिष्ठामथर्वाय ज्येष्ठपुत्राय शाह ॥ ( झुयदको० ३ ) 
संसार का कर्ता; आखियों का रक्षक अह्मु देवतों में पहले हुआ । उसने 
सब विद्याओं के ठहरने के स्थान जह्म विद्या को अपने बड़े पुत्र अथव को कद्दा । 
* पछ 
, " काल्ली क्रान्नी च मनोजवा व सुलोहिता याच सुधूच्नवर्णा । 
स्फुलिगिनी विश्वरूपी च देवी लेलायनामा इृति सप्तजिल्ला ॥ ( म्ुण्डको० १३) 
काले र॑ंगवाली, भयंकर, सन के समान वेगवाली, अच्छे लाल र॑गवाली, 
शुद्ध घुयें के रंगवाली, चिनगारियोंवाली, संसार के रूपवाली ( जिसमें सब 
अकार के अंग हैं ), दृहकते हुए प्रकाश से युक्त यद्द देवी ( अग्नि ) सात 
जीभों वाली है। 


प्‌ 
,. ३१(३२)-विद्वान्‌ लोग रहस्य-भिय होने से इंध को छिपाकर इन्द्र 
कहते हैं । ( बृह० ऋ० ३ ) 

पद 


छान्‍्दोग्योपनिषत्‌ ( छृत्तीय अपाठक, खंड १६, संत्र ७) 
ऐतरेय ऋषि के पुत्र सहीदास ऋ्ह्मचारी ११६ वर्ष जीवित रहे । 
म्स्ड 
बुद्ददारणयकोपनिपत्‌ (छुटवाँ अध्याय, आहाय दूसरा, मंत्र ७-८) न 
आंपस्काल्न में निया की इच्छावाले ताह्मणों ने वाणी हारा. क्षत्रिय तथा 
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वैश्यों की शिष्य-चृत्ति की, सेचा द्वारा नहीं। अतठतणव श्वेतकेतु के पिता 
गौतम ने पांचाल-मरेश राजा अवाहण का शिष्यत्व अहण किया। राजा ने 
कहा कि यह विद्या केवल क्त्रियों सें थी, ज्ञाक्षणों सें नहीं, किन्तु अब 
बतलाता हूँ। 

यदेतद दर्य सनस्वैतत्‌ संज्ञानमाक्षानं॑ विक्लान॑ अज्ञानं सेघाहष्टिर्लिमेतिर्मनीपा 
जूलि: सूद॒ति: सक्षवप: ऋतुरसः कासो चश इति सर्वास्पेवेदानि प्रक्तानस्य नासघेयानि 
भसवन्ति 3 ( ऐदरेयोप० ६१ » 

जो यह हृद्य है; वही यह सन है। संज्ञानम्‌ (सन्यक्‌ झ्प्तिहप चैतन्यसाव ), 
अज्ञानम्‌ ( सब ओर से श्प्तिरूप इईश्वरसाव » विज्ञानम्‌ ( लौकिक व्यवद्दार- 
ज्ञान ), अज्ञाचम्‌ ( तात्कालिक भावरूप-ज्ञान ), सेघा (अर्थ धारण की 
शक्तिवाला ज्ञान ) दृष्टिः ( इन्द्रियसव ज्ञान )) च्रत्तिः ( धाण्ण करने की 
सानस-शक्ति ), सत्तिः ( चिचार-शक्ति ) सनीषा ( सानसिक स्वतन्त्रता » 
जूतिः: (चित्त के रोगादि से दुःखित्र होने की शक्ति 9 स्टेतिः ( स्मस्‍्ण- 
शक्ति ), संकल्पः ( निश्चय मानसिक कल्पना वार ) ऋतुः ( लिश्चय करने 
का ज्ञान ) असुः ( आत्म-रक्षण की ज्ञान-शक्ति ) कामः ( दूरस्थित वस्तु की 
इच्छा-शक्ति ) चशः ( समीपस्थ वस्तु की इच्छा-शक्ति ), इस प्रकार ये सब 
ज्ञात के ही नास होते हैं। 

करेब्य-शिष्ा 
स्६ 
इुहदारश्यकोपनिषत्‌ ( अध्याय चौथा, झ्राह्मण १) 

१ (६४ )--जब तक शिष्य को पूर्ण चोध न हो जाय, तव तक गुरु 

दक्तिणा न लेबे ( इह० ऋ० ३ ) 
€० 
छान्दोग्वोपनिषत्‌ ( अथस अपाठक, चर्चे खण्ड) सें उपस्ति ऋषि ने 


ज्ञुधादे.हीौकर जूठा उरद्‌ खाया; क्‍योंकि शुद्ध सोजन अम्ाप्य था; किन्तु जूठा 
जल न पिय/ क्योंकि शुद्ध लल भाष्य था । 
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६१ 
कुष्वेन्नेयेह कर्मौणि जिजीबिपेच्छुत ७ समाः । 
एवं वि नान्ययेतो5स्ति न कर्म लिप्यते घरे ॥ ( ईशोप० २ ) 

सजुष्य संसार सें निश्चय-पूवक कामों को करता हुआ सौ वर्ष जीना 
चाहे | इसी प्रकार, इसके सि्रा दूसरी प्रकार नहीं, मनुष्य में काम नहीं 
चिपटता है | 

5 ध्र 

तैतिरीयोपनिषत्‌ (प्रथम बल्ली, ग्यारहवाँ अलुवाक्‌ ) के मूल का 
अन्वय इस प्रकार है-- 

आचायेः अंतेवासिनम्‌ ( शिष्य को ) बेद्म्‌ू अनूच्य (जेद पढ़ाकर ) 
अनुशास्ति ( शिक्षा देता है ) | हे शिष्य, त्वं सर््य बढ, घ॒र्म चर, स्वाध्या- 
यात्‌ मा प्रसदा ( वेदू-पाठ से भूल मत कर) आचार्य्याय धर्न आहृत्य 
( आचार्य को गुरु-दक्षिणा देकर > अजातन्तुं मा ज्यवच्छेत्सीः ( सन्तान- 
रूपी तागे को मत तोड़ ( अर्थात्त ग्रहस्थ बनकर पुत्नोत्पादच कर ); सत्यात्म- 
द्तिज्यं न ( सत्य से भूल मत कर )) धर्मात्ममद्विव्य॑ न; कुशलात्‌ ( देह-रक्षण 
से ) अमद्तिव्य॑ न भूत्ये ( सम्पत्ति के लिये ) म्रसद्तिव्य॑ न; स्वाध्यायप्रवच- 
भाभ्यां ( वेद पढ़ले-पढ़ाने से ) प्रमद्तिव्य॑ न; देवपित्ृकाय्याम्यां प्रमद्तिव्य॑ 
न। हे शिष्य | र्व॑ सातदेवः ( साता को देवता समान माननेवाला ) भव, 
पिठदेवः भव, आचाय्यदेवः भव, अतिथिदेवः भव, यानि अनवशद्यानि ( अति- 
निदितानि ) कर्मारि दानि त्वया सेवित्तव्यानि, इतरारि ( अनिन्दित से इतर ) 
नो, च यानि अस्माकम्‌ ( हम लोगों के ) सुचरितानि, तानि त्वया उपास्यानि * 
( हढ़ता-पूर्वक करणीय » इतराणि त्वया नो च ( और ) ये के ज्राह्मणाः ( जो 
कोई आह्यण लोग ) अस्मच्छु यांसः ( हमसे श्रेष्ठ हैं )) तेषाम्‌ आसनेन त्वया 
पअश्वसितव्य॑ ( ख़ातिर करने योग्य ) श्रद्धया देय अश्रद्धया देयं, श्रिया ( अपने 
घनालुसार) देयं। डिया (लज्जा के साथ) देयं। सिया (सय के साथ) देय॑; संचिदा 
( सित्र के काम में ) देय ! अथ यदि ते (जब कभी तुमको ) कम-विचिकित्सा 
( सन्देद् ) ब्ृत्ति ( जीविका 9 विचिकित्सा स्थात्‌ ( होवे » तदा तत्र थे ( जो 2 
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सम्सर्शिनः ( विचारवान  युक्ताः ( लौकिक कर्म-युक्त ), आयुक्ताः ( शालोक्त 
कम्म-युक्त ) अलज्ञाः ( नर बुद्धिवाले ) धर्मकामाः घाह्मणाः स्युः ( दोवें ) 
से यथा तत्र वत्ते रन्‌ ( बर्ताव करें ); तत्र त्वम्‌ अपि तथा चत्त था# अथ लत्न 
( और तब ) अभ्याख्यातेयु ( अति असिद्ध लोगों विषे ) ये जराह्मणाः ससम्म- 
शिंनः युक्तः आयुक्ताः धर्मकामाः स्थुः ते यथा तेघु चत्ते रच्‌ तथा त्वम्‌ अपित्तेयु 
बत्तेथाः । एपः आदेशः € आज्ञा 9) एप उपदेशः एवा वेदोपनिषत्‌ ( वेद का 
गोप्य अर्थ )) एतत्‌ अनुशासनम्‌ ( अनुसति ), एवं उपासितव्यं च ( और ) ड 
( निश्चय करके ) एवम्‌ ( इस प्रकार ) उपास्यय्‌ ( आराध्य 2) । ( नाह्मण-पद्‌ 
उस काल कुछ-छुछ कर्मेज था सो उपदेशक के अरे में यहाँ उसकी महिमा 
है, जाति के रूप में नहीं । ) 
€्‌३्‌ 
तैत्तिरीयोपनिषत्‌ ( प्रथम चल्‍्ली, नवम अलुवाक्‌ ) ऋत ९ वेद के सूक्ष्म 
अथे का विचार ) सत्य, स्वाध्याय ( बेद पढ़ना 9» अवचन ( बेद पढ़ाना » 
तप) दम ( इन्द्रिय-निम्रह )) शास ( सन-निम्रह )) अग्नयः ( अग्नि धारण 
करना ) अग्निहोन्न) अतिथयः ( अभ्यागत-पूजन ) मसानुष ( विवाह्यदि 
लौकिक व्यवहार ); प्रजा ( संतति ) प्रजन ( सन्तानोत्पादन > और अजाति 
( सन्‍्तान ही के निमित्त विवाह करना » इन सब चेद्-विद्दित कर्मों का करना 
अवश्य करणीय समानता है। स्थीतर गोत्र में उत्पन्न सत्यवचा तथा पौरुशिष्ट 
( पुरुशिष्ट-गोन्न-भव ) सत्य को श्रेष्ठ सानते हैं। 
छ्छ 
हिरण्मयेन पात्नेण सत्यस्यापिदधित मुखम्‌ । 
सत््वस्पूषतपाबुझ सत्यधर्मोय. इष्ठये ॥ ( ई० १५ ) 
सत्य का मुख सोने के बतेन से ढका हुआ है । हे उन्नति चाहनेवाले ! 
सत्य धर्म दिखाने के लिये.तू उसे खोल । 
ह ध्ध्‌ 
सत्यमेष जयते नाउतम्‌ सत्येन पन्‍्था विततो देवयानः। 
येनाक्रमन्‍्व्युपयों झाप्तकात्ा यत्र तत्सत्यस्य परम निधानम्‌ ॥ (सुयदकोप० ४६) 
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सत्य ही जीतता है न कि मिथ्यात्व, सत्य से देबतों का मार्ग फैला हुआ 
है; जिस ( मार्ग ) से उद्देशों की सफलता आप्त किए हुए ऋषिगण उत्साह 
से गसन करते हैं, जहाँ उस ( सत्य ) की अन्तिम सीसा है । 
ड्द 
न कर्मणामनारस्भापैष्कर्य पघुरुपोड्श्चुते । 
न च॒ संन्यसनादेव सिद्धि समधिगच्छुति ॥ ( झ० ३, सं० ४, गीता ) 
केवल कर्मों के छोड़ने से मनुष्य अकर्मी के ( ऊँचे ) पद को नहीं पा सकता; 
आर न फेवल संन्यास ( कर्म-त्याग ) से सिद्धि भल्ी भाँति आ सकती है । 
ध्छ 
न दि कश्चित्तलयामपि जातु तिष्ठत्यकर्मकत । 
'का्य्यत्े झ्वशः कर्म सर्वः अकृतिजैगुशीः ॥ ( झ० ३, सं० ९, गीता ) 
कोई मलुष्य निश्चय-पूर्वक एक क्षण भी विना कास किए नहीं रद्द 
सकता, और प्रकृतिभव गुण उससे अवश्य काम कराते हैं । ( अयोजन यह 
है कि उसके न चाहते हुए भी पाचन, रुघिर-संचालनादि प्राकृतिक कर्म 
छुआ ही करते हैं। 2 - 
' ध्प 
प्रकृत्ेः क्रियमाणानि गुणौः कर्मोरिय सर्वेशः । 
अहक्वारविमूढाप्मा कर्ताहमितिं मनन्‍्यते ॥ ( अ० ३, सै० २७, गीता ) 
सब कर्म प्रकृति के गुणों सेहुआ करते हैं, किन्तु अहंकार से सूख 
बनी हुई आत्मा अपने को कर्ता सानती है। 
६६ 
प्रकृतेग/शसस्मूठा.. सब्जन्ते. गुणकर्मंसु । 
तानकृत्स्नविदों मन्दान्कृष्स्नचिन्न विचालयेत्‌ ॥ (अ० रे, से० २६, गीता) 
प्रकृति के गुणों को न जानते हुए प्राणी कर्मों के गुणों में लिप्त हों 
जाते हैं। ऐसे पूरा ज्ञान न रखनेवाले सू्खों को ज्ञानी पुरुष ( उनके विश्वासों 
से ) बहुत न दिलावे । प्रयोजन यह है कि विशेषज्ञ स्वल्पज्ञों को थोड़ा बहुत 
शिक्षण देवे, किन्तु इतना नहीं कि वे किंकर्चव्य-विमूढ़ हों जावें। 


श्ष्ष्] मिन्रअंधु 
६०० 
इन्द्रियस्थेन्द्रियल्थाथ। रागहे पौ व्यवस्थितो । 
तयोच॑वशमागच्छेक्ती झस्य परिपन्थिनों ॥ ( अ० हे; सं० ३४ गरौता ) 
इन्द्रियों के आर्थों सें उन्हें प्रीति और शर्न॒तायें रहती हैं। अाणी उनके 
वश में न जावे, क्‍योंकि वे इसके शज्रु हैं। ( प्रयोजन यह है कि प्रत्येक इन्द्रिय 
को अनेकानेक वस्तुओं से सुख-दुख भ्राप्त दोते हैं, और इन्हीं से उनका अछु- 
राग-विराग है। ज्ञानी पुरुउ को इन्द्रियों के इन अर्थों के वश में न जाना 
चाहिए । ) 
१०१ 
जश्यः स्‌ नित्यसंन्यासी यो न द्वेष्टि न कांक्त्ति । 
निद्व न्हो हि. सहावाहो सुर्ख बन्धाण्मुच्यते ॥ (अ० ४, खं० हे, गीता) 
हे सहायाहो ! उसी को सदा संन्यासी ससमाता चाहिए जो स शज्नुत्ता 
करता है; न इच्छा | इस जोड़े से सुक्त सनुष्य आराम से संसार के चंघन:से 
छूटता है। 
श्ण्र 
न करत ते न कर्माणि लोकस्य सजलि अस्ुः। 
न क्ेफलसयोगं॑ रवभावस्तु पअचतंते ॥ (आ० २, खं० १४, गीता) 
इंश्वर न तो कर्तापन बनाता है, न कर्मों या उनके फल्लों के मेल को, वरन्‌ 
( संसार में यह सब ) आपसे आप होता है। 
श्ण्रे 
विद्याविवयसम्पन्ने आह्मणे रवि हस्तिनि । 
शनि चैव श्वपाके च परिडताः समदुर्शिन: ॥ (झ० २, खें० १८, गीता) 
पंडित लोग विद्या-विच्य-वुक्त ब्राह्मण, गाय, हाथी, कुत्ता और कुत्ता खाने- 
चाले चांडाल को एक ही दृष्टि से देखते अर्थात्‌ चराबर मानते हैं । 
श्०्ड 
अनाश्षितः क्मेफल कार्य कर्म करोलि यह: ह 
स॒ संन्यासी च योगी च न निरस्विन चाक्रियः ॥ (ञआ० ६, सं० १, गीता) 


हिन्दू-घर्स [ ११६ 
.. कर्म-फल का सहारा न लेकर जो ( सनुष्य ) काम करता है, वही संन्‍्यासी 
और योगी है, तल कि अग्निद्योत्र का त्यागी या अक्रिय पुरुष । ( यहाँ कर्तंव्य- 
परायण घुरुप के सासने निराग्ति तथा कम्त्यागियों की निन्‍दा है। यहाँ तथा 
ऊपरवाले श्लोक में सगवान्‌ घादरायण ने बौद्ध-मत के अनिन्दित विचारों 
का मान फिया है, ऐसा समम पड़ता है; किन्तु उनकी अक्रिय शाखा की 
निन्‍्दा भी की है | ) 
॥ १०४०१०६ 
त्याज्य॑ दोपबदित्येके. कर्मप्राहुमंनीपियः । 
यज्षद्वानतपश्कर्मा न त्याध्यमित्रि चापरे ॥ ( ० १८, सं० ३, गीता » 
पएतान्यपि तु कर्माणि संगग ध्यक्त्वा फल्ानि च॑ ! 
कर्तव्यानीति मे पार्थ निश्चितं मतसुन्तमम्र | (० १८, सं० ६, गौता) 
छुछ बुद्धिमान्‌ कददते हैं कि दोष के समान कर्म छोड़ने योग्य है ( अर्थात्त्‌ 
कर्म दोष अवश्य के सो कम ही त्याज्य है ), तथा अन्य लोग कहते हैं 
कि यज्ञ) दान और तप के कम त्याज्य नहीं हैं। हे पार्थ ! मेरा निश्चित एवं 
उत्तम सिद्धांत यह है कि ये ( यज्ञ, दान, तप ) कर्म भी आसक्ति और फलाशा 
छोड़कर करने चाहिए। 
१८७-१०८ 
नियतचस्य तु संन्‍्यासः कर्मणो नोपपचते । 
सोहद्दातस्थपरित्यागस्तामस्‌ः परिकीतितः ॥ (झ० 45, सं० ७, गीता) 
न दि देहभूता शवर्य त्यक्तुं कर्मोययशेषतः | 
यस्तु कर्मफलत्यागी स॒ त्थायीत्यमिधीयते ॥ (आ० १८, सं० ११, गीता) 
मनुष्य को कतंज्य का त्याग योग्य नहीं है। मोह-बश उसका त्याग 
तामस-कम है । देहधारी पुरुषों द्वारा सब-के-सब काम छोड़े जाना असंभव 
है। जो कर्म के फल ( की इच्छा ) छोड़ता है वद्दी त्यागी है । 
दर 
चैेतसा सर्वकर्माणि मयि संल्यस्य सत्परः । 
घुडधियोगझ्ुपाशित्य मचित्तः सततं भव ॥ ( झ० १८, खें० ४७, गीता ) 


१२० ] मिय्रन्‍चंघु 


खिच से सब कर्मों को सुरूमे छोड़कर, सुममें चित्त लगाकर, शुद्धियोग 
का सहारा लेकर सदैव सेरी ओर चिंच रखनेवाले होओ । 
११० 
इुद्धिचुकी जद्दातीह उसे. सुकृतदुष्छते । 
तस्सायोगाय चुज्यत्व योगः कर्मसु कौशलम्‌ ॥ (चआ० २, सें० ४०, गीता) 
बुद्धिसाव्‌ ( निष्कास कर्सी ) पुरुष ( फल के लिये ) पु०्य और पाप 
दोनों कामों को छोड देते हैं; अतएव तुम योग में लगो, ( क्योंकि ) कर्मों 
में कुशलता ( कचंव्य-पालन ) ही योग है । 
१११-१५१५२ 
पूर्व. अवतितं घक्क॑ नाजुवर्तेयतीद यई। 
अधघायुरिद्वियारामो मोघ॑ पाथे ल जीवति ॥ (ञ० ३, सं० ६६५, गीता) 
यस्व्वात्मरतिरेव स्वादात्सत्प्तरच मादवः ॥ 
आत्मन्येव घ॒ संतुप्टस्वस्य कार्य न विचते ॥ (झ+> ३, सं० १०, गीता) 
इस प्रकार चलाए हुए ( संसार ) चक्र को जो इन्द्रियों में रमा हुआ 
पाप-पूर्ण अख़ुवाला मनुष्य आगे नहीं चलाता ( संसार-परिचालस में 
सदायठा नहीं करता 9 चह न्यथ्थ जीता है; किन्तु जिसे आत्मा ही में रति 
है, आत्मा ही में रप्ति एवं संतोष है; उसके लिये कोई कार्य नहीं है । 
११३ 
असंशय सहादाहों मसनो छुनिम्रई - चलस । 
अम्यासेन तु कौंतेय चैराम्येयथ चगशहाते॥ (आ० ६, से० ३७, यीत) 
हे झन्दीपुत्र महावाहु ( वलवान्‌ ), निश्चय मन चल तथा कठिनता से चेश 
में आने के योग्य है; (किन्तु ) अभ्यास-तथा चैराग्य से पकड़ा जा सकता है। 
श्श्छ 
यतो यतो निश्चरति सनचश्चंचलसस्थिरस्‌ । 
वतस्वत्तोी वियम्यैतदात्सन्येद चश नयेत्‌ ॥ (ञ्अ० ६, सेंठ २६, गीता) 
अस्थिर, चंचल सन जिघर-जिधर जावे, उघर-उघर से निर्यत्रित करके 
अपने ही चश में लावे । 


हिन्दू-धर्म [ १२१ 
११५-११६ 
प्राप्य पुण्यकृर्ताटलोकानुपित्वा शाश्वती! समाः। 
शुचीनां श्रीमतांगेहे थोगञ्न्ोड्मिजायते ॥ ( अ० ६; सं० ४१, गीता ) 
अथवा योगिनामेव _ कछुले भवति धीमतास्‌। 
; , पति दु्लेभतरं लोके जन्म यवीह्शम्‌ ॥ (अ० ह, स० ४२५ गीता) 
“ थोग-पअरष्ट महात्मा अपने पुण्य किए हुए लोकों को प्राप्त होकर और वहाँ 
बहुत समय तक वास करके ( पृथ्वी पर ) पवित्र धनवानों के घर जन्म लेता 
है, या जो जन्म इस संसार में बहुत ठुलर्भ है; वह ( जन्म ) बुद्धिमान 
योगियों के कल में धारण करता है। | 
* ११७ 
ब्ष्ययज्ञास्तपोयज्ञा योगयज्ञास्तथापरे । 
स्वाध्यायक्षानयज्ञाश्वच. यत्यः संशितप्नताः ॥ (झआ० ४, सं० २८, गीता) 
कोई बस्तु छारा ( आहति इत्यादि करके ) यज्ञ करते हैं, कोई तप छारा/ 
अपर लोग योग, स्वाध्याय; ज्ञान छारा था कोई सन्त लोग कठोर ज्रत छारा 
यज्ञ करते हैं; ये- सारे के सारे, कम यज्ञ ही हैं । 
- ११८ 
छुश्खेप्चलुद्धिनिमना:. सुखेजु.. विगतस्पह+ । 
चीततरागसयक्रोधः स्थितधीर्मुनिरुच्यते ॥ (झ० २, सं० १६, गीता) 
स्थित-प्रक्ष भुनि उसे कहते हैं, जो दु/ःखों से घबराता नहीं, सुखों की 
लालसा नहीं करता, तथा जिसके डर; क्रोध और अज्॒रक्ति समाप्त हो चुके दें। 
ु ११६ 
या निशा सर्वेभृतानां तर्स्या जागति खंयमी। 
यस्याँ जाप्मति भूतानि सा निशा पश्यतो मुनेंः्॥ (अ० २५ सं १६, गीता) 
- जिन चस्तुओं के लिये सारे आणी सुप्त हैं, उनके लिये संयमी पुरुष जायता 
है, और जिनके लिये संसार जागरूक है; उनके जिये वास्तविक द्रष्टा झुनि 
रात के समान सुप्त है। 


बरर ॥ . : मिस्न-चंघु 


१२० ५ 
हद कानमुपाशित्य मम साधम्पेसागता | 
सर्मंषपि नोपजायन्ते प्रतये न व्ययन्ति ते ॥ (भ० १४७, संग से थी - 
इस ज्ञान का सद्दारा लेकर जो मेरे से धर्म में आ गए हूँ ( अर्थात्‌ सं 
से 'अलिप्त दो गए हैं ), वे सृष्टि के प्रारम्भ में सी न उत्पन्न होते; न अलय 


गा १२५९१ परिणाम 

धार्मिक विचार दो प्रकार के होते हैं, अर्थात्‌ एक मुख्यत्तवा तपगष्मक 
( निगु शवाद ) और हितीय मुख्यतया विश्वासात्मक ( सगुणवाद ) | संद्धिता 
का धर्म साहित्यात्मक था। उपनिषदों का निगुश शअ्द्म-विचार विशेषदया 
तर्कात्मक, और चौद्ध-घर्म आचारात्मक | तकात्मः घ॒र्म पस्म सत्य दोकर भी 
पथ्य सोजन की भाँति सूखा अथच साधारण ल/्गों को अरुचिकर दोतः है) 
तथा सशुणवाद अपध्य भोजन की भाँति साधारण जन-समुदाय को पसंद है। 
जब निगु शवाद अपनी शुष्कता के कारण संसार में गिरसा गया। और 
आचारात्मक द्वीनयानीय चौद्धधर्म चला, तब चाद्रायण व्यास ने श्रीभगवद्गीता 
में साहित्य, तक विश्वास और आचार को मिलाकर लोकमान्य घम्म 
घलाया । गीताने सगुणवाद का आधिक्य न करके बढ़ा उत्कृष्ट जनता द्वारा 
आाद्य यथासाध्य ततर्काँश्नित 'घर्म निकाला । आगे चलकर लोकस्वीकृति 
 अहण करने को आचारात्मक द्वीनयानीय बौद्ध-घर्म मद्दायान में परिणत 
होकर सुख्यतया विश्वासात्मक हो राया। इधर पौराणिक हिंदू-धर्म शकों, 
थवनों, तुर्कों; हूणों। चौद्धों आदि, को समेदले में-जनता की उन्नति के 
अनुसार अधिकाधिक विश्वासात्मक और सोटिया छोता गया, यहाँ तक कि 
स्वासी शंकराचार्य को फिर से तकवाद जा्मत्‌ करना पड़ा । उनका सास तो 
समाज में बहुत हुआ; किंतु तकवाद फिर न चला, वरन्‌ चाथ-संप्रदाय ने 
कामुक धर्म चलाया; रामाजुजाचार्य ने तके और भक्ति को मिलाकर उपदेश 
' दिए, तथा रामानंद और तुलसीदास ने तर्क तज़कर, समाज संगठनाथ केवल 
विश्वासात्मक भफ्िवान-वल्मन पे आक्र विवेकवाद घ्याता हुआ देख पड़ता है। 


